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ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଓଡ଼ିଶା 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ତା”'ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଭବକୂୁ ଜାଣିବାକୁ 
ହୁଏ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଭବ ଜଗନ୍ନାଥ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଭାରତବର୍ଷର 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଓଡ଼ିଶା ନାମରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ଏହାକୁ ‘ଜଗନ୍ନାଥ ଦେଶ” ନାମରେ ଜାଣନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ପୂରୀ 
ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ନିକଟରେ ‘ଜଗନ୍ନାଥ ପୂରୀ” ନାମରେ ପରିଚିତ । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଓଡ଼ିଶା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିନା ଓଡ଼ିଶାର 
ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ନାହିଁ । ଦେହର ଆତ୍ମା ପରି ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବସ୍ବ । 


ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଶାର ରାଜାମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସେବକରୂପେ ନିଜକୁ 
ବିଚାରଂ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବ ନିଜକୁ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜା ବୋଲି 
କହୁ ନ ଥଲେ । ସେ କହୁଥ୍‌ଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ରାଜା । ସେ ତାଙ୍କର ରାଉତ” 
ବା ପ୍ରତିନିଧୁ୍‌ । ଅନଙ୍ଗଭୀମଙ୍କ ପରେ ଯେତେ ରାଜା ଓଡ଼ିଶାରେ ରାଜପଣ 
କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଜଗନ୍ାଥଙ୍କଠାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରି ରାଜ୍ଯ 
ଜୟ କରିଛନ୍ତି ବା ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିଛନ୍ତି; କପିଳେନ୍ଦ୍ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ପରବର୍ଭୀ ଯୂଗରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଦୁଇ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଓଡ଼ିଶାର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌ଲେ, ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଓ ଉତ୍କଳଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ, 
ସେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣଣଭାବରେ ସମର୍ପଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଜଗନାଥ 
ମନ୍ଦିର ପାଇଁ ମଧୁସୂଦନଙ୍କ ଲଢ଼େଇ ଇତିହାସର ଏକ ଗୌରବୋଡ୍ବଵଜ ଅଧ୍ୟାୟ । 
ଗୋପବନ୍ଧୁ କହୁଥ୍ଲେ, ˆ 'ଉକୁଳର ନେତା ସ୍ଵୟଂ ନାରାୟଣ ।” 

ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବିମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଯଶୋଗାନ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ନିଜ 
କାବ୍ୟର ଉଜ୍ରର୍ଷ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । ସାରଳା ଦାସ ତାଙ୍କର ମହାଭାରତରେ, 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ବଳରାମ, ଅଚ୍ୟୁତ, ଯଶୋବନ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତ ବାରମ୍ବାର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର 
ବନ୍ଦନା କରିଛନ୍ତି । ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ, କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଯଦ୍ରମଣି, ସମସ୍ତେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ବନ୍ଦନା, ସଙ୍ଗାତ ଓ ଭଜନ ଗାନ କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ଆହେ 
ନୀଳ ଶଇଳ ପ୍ରବଳ ମତ୍ତ ବାରଣ”ର କବି ସାଇବେଗ ମୁସଲମାନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେଥ୍‌ରୂ ବାଦ୍‌ ଯାଇ ନାହାନ୍ତି 
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ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷଧରି ଜଗନାଥଙ୍କ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଗଢ଼ିଉଠିଚି, 
ପୃଥ୍ବୀରେ ତା'ର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । ଉଦାରତାରେ ତାହା ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ ଆପଣାର 
କରି “ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌' ନୀତିର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛି । ଆଦିମ 
କାଳରୁ ଏ ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେତେ ଧର୍ମ, ଯେତେ ସଭ୍ଯତା ଶିର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରିଛି, ସବୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଦେହରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି । ଶବରର ଦେବତା 
ହୋଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି କହିଲେ ଯାହା ବୁଝାଯାଏ; ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, 
ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବଢ ଏପରିକି ଶିଖ ଓ ମୁସଲମାନ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଦେବତା 
ରୂପେ ପୂଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଜଗନାଥ 


ଶବରରାଜା ବିଶ୍ବାବସୁଙ୍କର ଉପାସ୍ୟ ଦେବତା ଜଗନ୍ନାଥ; ମାତ୍ର ସେଠାରୁ 
ତାଙ୍କର ଆରମ୍ଭ ନୁହେଁ । ଏ ବିଶ୍ପାବସୁ ଥ୍‌ଲେ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗର ଜାରା ଶବର । 
ସେ ଜାରା ଶବର ପୂଣି ତ୍ରେତା ଯୁଗରେ ଅଙ୍ଗଦ, ବାନରରାଜ ବାଳୀଙ୍କର 
ପୁତ୍ର, ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ଭକ୍ତ ଓ ଲଙ୍କା ଯୁଦ୍ଧରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ସେନାପତି । 
ଲଙ୍କାର ଯୁଦ୍ଧ ସରିଗଲା । ପାରିତୋଷିକ ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କର ସେନାପତି 
ଓ ଅନୁଚରମାନଙ୍କୁ ବର ମାଗିବାକୁ କହିଲେ । ଅଙ୍ଗଦ ମାତିଲେ, “ଯଦି ପ୍ରଭୂ 
ମୋତେ ବର ଦେବାପାଇଁ କହିଲ, ତା'ହେଲେ ମୋତେ ଏହି ବର ଦିଅ ଯେ 
ମୁଁ ପିତୃହତ୍ୟାର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବି; ଅଥଚ ଆପଣଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବି”? । 
ସେହି ଅଙ୍ଗଦ ଜାରା ଶବର ହୋଇ ଦ୍ଵାରକାର ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ ବିଧ୍ର ଅଭିପ୍ରେତକୁ 
ଯେପରି ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିଥ୍‌ଲେ । ଯଦ୍ଧବଂଶର ଧ୍ଵଂସ ପରେ ଶିଆଳୀ ଲତାର 
କୋଳରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶୋଇଛନ୍ତି; ରକ୍ତାଭ ପଦ ଯୁଗଳ ମୃଗର କାନପରି ଦେଖାଯାଉଚି । 
ତା'ପରେ ଶବରର ଅବ୍ଯର୍ଥ ଶରରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଏଇ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବତାର ଧରାପ୍ୃଷ୍ଠରୁ 
ବିଦାୟ ନେଇଛନ୍ତି । 


ତାଙ୍କର ଶରୀର ଦଗ୍ଧ ହେଉ ନାହିଁ । ଶରୀରର ଖଣ୍ଡେ ହାଡ଼କୁ ଗଛ ଡାଳରେ 
ଝୁଲାଇଦେଇ ଦୈବବାଣୀ ଅନୁସାରେ ସମୁଦ୍ରରେ ଭସାଇ ଦିଆଯାଉଚି । ସେ 
ଯାଇ ଲାଗୁଟି ବହୁକାଳ ପରେ ପୂର୍ବବାରିଧ୍‌ର ଉପକୂଳରେ ଓ ତାକୁ ନେଇ 
ବିଶ୍ଵାବସୁ ନୀଳମାଧବ ରୂପରେ ପୂଢା କରୁଛନ୍ତି । ଶବର ଦେବତାଙ୍କୁ ନିଜର 
କରିବା ପାଇଁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଚେଷ୍ଟା ହେଉଚି । ଏ ଚେଷ୍ଟାର ପ୍ରତୀକ 
ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ଦ୍ରମ୍ନ । ଏ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ରଜା କିଏ ? ତାଙ୍କ ନାମ ଇତିହାସରେ 
ମିଳେ ନାହିଁ । ଜନଶ୍ରୁତି, ସ୍କନ୍ଦ ପୂରାଣ କହନ୍ତି ସେ ମାଳବର ରାଜା । 
ପ୍ରତ୍ତତ୍ଵବବିତ୍‌ମାନେ ବିହାରର ମୁଟ୍ଗେର ପାଖରେ ଏକ ପୁରୁଣା ଗଡ଼ର ପୂନରୁଦ୍ଧାର 
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କରିଛନ୍ତି । ତା'ର ନାମ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଗଡ଼ । ସେଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ରାଜା ରାଜପଣ 
କରୁଥ୍‌ଲେ ବୋଲି କୂହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ସେ ଯେ ହୂଅନ୍ଧୁନା କାହିଁକି, ସେ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ 
ଖୋଜାଇଲେ ଓ ଭକ୍ତ ବିଦ୍ୟାପତିଙ୍କୁ ପଠାଇଲେ । ବିଦ୍ୟାପତି ବିଶ୍ବାବସୂଙ୍କୁ ପାଇଲେ 
ମଧ୍ୟ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ପାଇଲେ ନାହିଁ । ବିଶ୍ନାବସୂଙ୍କ କନ୍ୟାର ପ୍ରଣୟ-ପାଶରେ 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ଶେଷକୁ ସେ ତାଙ୍କର ସନ୍ଧାନ ପାଇଲେ । 


ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଶବରପଲ୍ଲୀକୁ ସସୈନ୍ଯ ଆକ୍ରମଣ କଲେ । ବିଶ୍ମାବସୁ ପରାସ୍ତ 
ହେଲେ । ମାତ୍ର ଭକ୍ତର ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ତହିଁତ ହୋଇଗଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ 
ନ ଦେଖି ଶୋକବିହୁଳ ହୋଇ ଏକୋଇଶ ଦିନକାଳ ଅଧ୍‌ଆ ପଡ଼ିଲେ । ତା'ପରେ 
ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ପାଦେଶ ହେଲା- ଯାଅ, ପୁରୀ ସମୁଦ୍ରକୂଳରେ ଯେଉଁ ଦାରୁ ଆସି 
ଲାଗିଛି, ତାକୁ ଆଣି ମୂରି ଖୋଦନ କର ଏବଂ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପୂଜା କର । 

ମାତ୍ର ଏତିକିରେ ଇନ୍ଦ୍ଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ସରି ନାହିଁ । ଯେତେ ଲୋକ 
ଟାଣିଲେ ଦାରୁ କୂଳକୁ ଉଠିଲା ନାହିଁ, ପୁଣି ସ୍ଵପ୍ନ ହେଇା, ଭକ୍ତ ବିଶ୍ଵାବସୁ 
ହାତ ନ ଲଗାଇଲେ ଦାରୁ ଉଠିବ ନାହିଁ । ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଶବରଙ୍କର 
ଦେବତା, ସେତେବେଳେ ଆଉ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଦଇତାମାନେ ତାଙ୍କର ସେବକ, 
ସେମାନେ ପୁଣି ସେହି ଶବରମାନଙ୍କର ବଂଶଧର । ସ୍ବାନ ପୂର୍ଣ୍ଧିମାରୁ ରଥଯାତ୍ରା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିଅଁ ଦଇତାମାନଙ୍କର । ସେଥ୍‌ରେ ଆଉ କାହାରି ଅଧ୍‌ଜାର ନାହିଁ । 
ଶବରଙ୍କର ଦେବତାଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆଦରିନେଲେ । ତଥାପି ତାଙ୍କର ସେବା 
ପୂଜାରେ ସେମାନଙ୍କର ଅଧ୍‌କାର ରହିଲା । ଦେବତା ହେଲେ ପତିତପାବନ । 
ଶବର ବିଶ୍ଵାବସୁଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଦାସିଆ ବାଉରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । 


ଇତିହାସର ଜଗନ୍ନାଥ 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ଯାହା, ଇତିହାସରେ ମଧ୍ୟ ସେଇଆ । ଶବର -ଦେବତାଙ୍କ ଉପରେ 
ପଡ଼ିଲା ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ । ଅଶୋକଙ୍କ ପରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ପୁଣି କିଏ ? ଏ ତ ରାମ 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ ସୀତା ନୃହନ୍ତି । କାରଣ ସୁଭଦ୍ରା ଭଉଣୀ, ବଳଭଦ୍ର ବଡ଼ଭାଇ । ଏ 
ତ୍ରିମୂର୍ଗିଙ୍କର ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ତ୍ରିମୟ ସହିତ ବହୁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ବୁଦ୍ଧ, ଧର୍ମ, 
ସଂଘ । ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ବୁଦ୍ଧ । ‘ନମସ୍ତସ୍ପୈ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ” । 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ କୁହାଯାଏ, ‘ନମୋ ସତେ ଭଗବତେ ଅର୍ଦ୍ଦତେ ବୁଦ୍ଧସମୁଦ୍ଧାୟଂ । ବଳଭଦ୍ର 
ହେଉଛନ୍ତି ସଂଘର ପ୍ରତୀକ । ସଂଘକୁ ଚଳାଇବାକୁ ହେଲେ ଜଢଣେ ବଡ଼ଭାଇ 
ଦରକାର କି ନା ? ସୁଭଦ୍ରା ହେଉଛନ୍ତି ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ । ସୌଭଦ ହେଉଛି 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ତତ୍ତ୍ବରେ ଧର୍ମ । ତାଙ୍କୁ ନାରୀରୂପେ କଳଛ୍ଥନା କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ 
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ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ସୁଭଦ୍ରା ଏ ତିନିହେଁ ନୃହନ୍ତିଃ “ଚତୁର୍ବା ମୂରତି” । ପୁଣି 
ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ଅଛନ୍ତି । ସେ କାହାର ପ୍ରତୀକ ? ଚକ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ସବ୍ର ଧର୍ମର 
ପ୍ରଚୀକ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଚକ୍ର ହେଉଛି ସମୁଦାୟ ଧର୍ମତତ୍ଵର ଅଙ୍ଗ । ବୁଦ୍ଧଦେବ 
ସାରନାଥରେ ପାଞ୍ଚଜଣ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କୁ ନେଇ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କଲେ, 
ତା'ର ନାମ ହେଲା ଧର୍ମଚକ୍ର ପ୍ରବର୍ଗନ ସୂତ୍ର । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଚକ୍ର ହେଉଚି 
ସେଇଆ । ତେଣୁ ସେ ମଧ୍ଯ ବିଷ୍ଣଙ୍କର ଅସ୍ତ । ଚକ୍ରର ଆକାର କଂଣ ? 
“ଅଖଣ୍ଡମଣ୍ଡଳାକାରଂ” । ମଣ୍ଡଳର ଆକାର ପରି ଏହା ଅଖଣ୍ଡ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର 
ଆରମ୍ଭ ନାହିଁ କି ଶେଷ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହା ହେଉଚି ଧର୍ମ ସନାତନ । 
ଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ କେବେ, ଶେଷ କେବେ, ତାହା କେହି କହିପାରିବ ନାହିଁ । 
ପୁଣି ବୌବ୍ବମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ରଥଯାତ୍ରା ଉପରେ ପଡ଼ିଚି । ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ମୃତକୁ 
ତାଙ୍କର ଦନ୍ତକୁ ରଥରେ ବସାଇ ନଗର ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରିବାର ପ୍ରଥା ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ 
ଫାହିଁଏନ୍‌ଙ୍କ ସମୟରୂ ଅଛି । ଯେଉଁମାନେ କହନ୍ତି ବେଦରେ ରଥ ଶବ୍ଦ, “ଇନ୍ଦ୍ର 
ରଥ” ଅଛି; ଗୀତାରେ ଅଛି¬ ଆତମ୍ମାନଂ ରଥ୍‌ନଂ ବିବି” । ଆତ୍ମାକୁ ରଥୀ 
ଓ ଶରୀରକୁ ରଥ ବୋଲି ଭାବ; ତାହା ସହିତ ଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରାର ସମ୍ପର୍କ 
ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ତ ରଥ ଏକ ଯାନ ଥୁଲା । ରାଜାମାନେ ରଥରେ 
ବସି ଯାଉଥ୍‌ଲେ । ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ଯାଉଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ଦେବତାଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା 
କଥା ଆମେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଇତିହାସରେ ପଢ଼ୁ । 
ବୌଦ୍ଧ ଅବତାର 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବୌଦ୍ଧ ଅବତାର ବୋଲି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଚି । 

ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର କୌଣସି ଦେବତା ନାହାନ୍ତି ଯେକି 
ବୌଦ୍ଧଥବତାର ରୂପେ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ଆଜିକୁ ହଜାରେ ଏଗାରଶ ବର୍ଷରୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ବୌଦ୍ଧ ଅବତାର ବୋଲି ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ବଙ୍ଗଳାର ଦେବପାଳ ରାଜାଙ୍କ ସମୟରେ ରମାଇ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ଲେଖାରେ ଅଛି — 

“ନବମ ମୃର୍ତିତେ ହରି ଜଗନ୍ନାଥ ନାମ ଧରି 

ଜଳଧର ତୀରେ କୈଲା ବାସ 

ଆମର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାଚୀନ କବି ସାରଳା ଦାସ ମହାଭାରତ ସଭା 

ପର୍ବରେ କହିଲେ — 

““ ସଂସାର ଜନଙ୍କୁ ସେହୂ ତାରିବା ନିମନ୍ତେ 

ବଉଦ୍ଧ ରୂପରେ ବିଜେ ଅଛି ଜଗନ୍ନାଥେ ।” 
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ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶବରଙ୍କର ଦିଅଁ ଇତିହାସରେ ବୌଦ୍ଧଙ୍କର ଦିଅଁ ହେଲେ । ତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ପୁଣି ନିଜର କରିନେଲେ । ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଆଉଜଣେ ବିଖ୍ୟାତ ଅବତାର 
ରୂପେ ମହାନ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ମହାମ୍ବା ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ “ଜଗନ୍ନାଥଃ ସ୍ଵାମୀ” ସ୍ତୋତ୍ରରେ 
ତାଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିନେଲେ । 


ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ପୁରୀଧାମକୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଚାରିଧାମ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ 
ବୋଲି ଜ୍ଞାନ କଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ ଗୋବର୍ବନ ମଠର ସ୍ଥାପନା କଲେ । 


ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରେ ଆସିଲେ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ପ୍ରଧାନାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଶ୍ରୀ ରାମାନୁଜ । 
ସେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ପୁରୀ ଧାମକୁ 
ଆସିଥ୍‌ଲେ ଓ ନିଜର ଧର୍ମମତ ଦ୍ଵାରା ରାଜାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲେ । ସ୍ଵାଇଁ 
ବା ସ୍ଵତିଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁଯାୟୀ ବୈଷ୍ଣବ ମତରେ ଶ୍ରୀଜଗନାଥଙ୍କର ପୂଢା ବିଧ୍‌ ବିଧାନ 
ପାଇଁ ସେ ଉଦ୍ଯମ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଆଂଶିକ ସଫଳ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ବୈଷ୍ଣବ 
ଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ସେହି ସମୟରେ ନିର୍ମାଣ 
କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ତାହା ପୂର୍ବରୁ ଦେଉଳରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଜା ନ ଥୁଲା । ଏମାର 
ମଠ ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । 


ରାମାନୁଜଙ୍କ ପରେ ମାଧ୍ବାଚାର୍ଯ୍ୟ ପୁରୀ ଆସିଥ୍‌ଲେ ଓ ପରେ ତାଙ୍କ ପନ୍ଚୀ 
ବହୁ ବୈଷ୍ଣବ ଆସି ପୂରୀ ଓ ଓଡ଼ିଶାରେ ତାଙ୍କ ମତବାଦର ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତ, ରାମାନୁଜଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ରେତ ଓ ମାଧ୍ଵଙ୍କର 
ଦ୍ରୈତି ମତର ମିଳନ ଏହି ଗୋବର୍ଵନ ପୀଠରେ ହୋଇଥଲା । 

ଏହାର ପରବର୍ରୀ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଚାରକ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଯେ ହେଉଛନ୍ତି 
ରାଧା-କୃଷ୍ ମଧୁର ଭଚ୍ତିର ପ୍ରବର୍ରକ । ପୁରୀ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଶ୍ରୀଟୈଚନ୍ଯ ଓ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନେ ଗଡ଼ିଛନ୍ତିୟ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡର ଧୂଳି ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଦେହରେ 
ଲଗାଇଛନ୍ତି । ଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ରାଜା ପ୍ରତାପରୂଦ୍ର ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି 
ଖୋଳକରତାଳ ଧରିଛନ୍ତି । ମଧୁର ଭକ୍ତିର ବନ୍ୟା ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ଲାବିତ କରିଛି । 

ତା'ପରେ ଶିଖ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକ ଓ ପ୍ରବର୍ଭକ ଶ୍ରୀନାନକ ପୁଣି ଏଠାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । କାଳିଆବୋଦାସ୍ଥ ଗୁରୁଦ୍ଧାର ନାନକଙ୍କର ସ୍ୁତିକୁ ବିଜଡ଼ିତ କରିଚି । 
ଶିଖମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଦେବତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଶିଖରାଜ ରଣଜିତ୍‌ ସିଂହ କୋହିନୂର ହୀରା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦେଇଥ୍‌ବା କଥା ହଣ୍ଟର 
ତାଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଲେଖିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏ କୋହିନୂର ହୀରା ଯାହା 
ଆଜି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଭଣ୍ଡାର ମଣ୍ଡନ କରିଥାନ୍ତା। ସେ ଭାଗ୍ୟବଶରେ ଇଂଲଣ୍ଡ 
ରାଣୀଙ୍କର ମୁକୂଟରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । 
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ମାତ୍ର ଏତିକିରେ ଏ ଧର୍ମ ସମନ୍ମୟ ଶେଷ ହେଲା ନାହିଁ । ମୂସଲମାନମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ କବୀର ଓ ସାଲବେଗ ଏବଂ ଯବନ ହରିଦାସ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର କୀର୍ରିଗାଥା 
ଗାନ କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ସାଲବେଗଙ୍କର ଭଜନ, ‘ଆହେ ନୀଳଶଇଳ ପ୍ରବଳ 
ମର ବାରଣ' ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ ଘରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସାଲବେଗ, ହରିଦାସ, କବୀର 
ମୂସଲମାନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିଜର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା 
ବୋଲି ମନେ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ଜଣେ ଗଜପତି ରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ 
ମୁସଲମାନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପତିତପାବନ ମୂର୍ଗି ସିଂହଦ୍ଵାର ପାଖରେ 
ଦେଉଳ ଆଗରେ ଗଢ଼ାଯାଇଥୁ୍‌ଲା । 


ଏହିପରି ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଜଗନ୍ନାଥ ଶବର, ବୌଦ୍ଧ, ବୈଷ୍ଣବ, ଶୈବ, ଗାଣପତ୍ୟ, 
ଶାକ୍ତ ଶିଖ, ମୁସଲମାନ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଦେବଚା ରୂପେ ପୂଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରେ ସବୁ ଧର୍ମର ସମନ୍ମୟ ଘଟିଚି — 
““ଯ଼ରଂ ଶୈବାଃ ସମୁପାସତେ ଶିବ ଇତି ବ୍ରହ୍ମେତି ବେଦାନ୍ତିନୋ 
ବୌଦ୍ଧା ବୁଦ୍ଧ ଇତି ପ୍ରମାଣପଟବଃ କର୍ରେତି ନୈୟାଯିକାଃ । 
ଅରହହଁନିତ୍ୟପି ଜୈନଶାସନରତାଃ କର୍ମେତି ମୀମାଂସକାଃ 
ସୋଃୟଂ ବୋ ବିଦଧାତୁ ବାଞ୍ଚିତଫଳଂ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟଯନାଥୋ ହରିଃ ॥” 
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ନବକଳେବରର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଆତ୍ମା ଓ ଦେହ ସମ୍ପର୍କରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି - ଆମ୍ମା ନିତ୍ୟ ଦେହ ଅନିତ୍ୟ । ଦେହ ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବା 
ପରେ ତାହାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଦେହୀ ବା ଆତ୍ମା ନୂତନ ଦେହ ଗ୍ରହଣ 
କରେ, ଯେପରିକି ଲୁଗା ପୂରୁଣା ହୋଇଗଲେ ତାହାକୁ ବଦଳାଇ ନୂଆ ଲୁଗା 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


“ବାସାଂସି ଜୀର୍ଣ୍ଠାନି ଯଥା ବିହାୟ, 
ନବାନି ଗୃହ୍ଣାତି ନରୋଃପରାଣି । 
ତଥା ଶରୀରାଣି ବିହାୟ ଜୀର୍ଣ୍ଣା 
ନ୍ୟନ୍ୟାନି ସଂଯାତି ନବାନି ଦେହୀ ॥।” 
ଶ୍ରୀଚଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ରା ସୁଭଦ୍ରା ଓ ସୁଦର୍ଶନ ଏହି ଚତୁର୍ବାମୂର୍ଗ ଦାରୁମୃର୍ରି । 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ନିଜର ଦେହକୁ ଏହିପରି ବଦଳାଇ ଥାଆନ୍ତି । ଏହି ଦେହ ବଦଳାର 
ନାମ ହେଉଛି ନବକଳେବର । ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେତେ ଯେତେ ସ୍ଥାନରେ 
ମୂର୍ତି ପୂଜା ହେଉଛି, କେଉଁଠାରେ ଏହାର ପ୍ରବର୍ରନ ନାହିଁ, କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ । 
ଅବଶ୍ଯ ଦାରୁବିଗ୍ରହର ପୂଜା ଅନ୍ୟତ୍ର ବିରଳ । ଦେହ ଯୌବନର ଦୀପ୍ରିଲାଭ 
କରି କାଳକ୍ରମେ ଜରା ଦ୍ଵାରା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଓ ପରେ ତାହାକୁ ମୃତ୍ୟୁର ବଶବର୍ରୀ 
ହେବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀକୁ ଏକ ନୂତନ ଦେହରେ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରିବାକୁ 
ହୁଏ ¬ ନବକଳେବର ସଂସାରର ଏହି ମହାନ୍‌ ସତ୍ଯକୁ ପ୍ରଚାର କରିଥାଏ । 
ଗୀତାର ଭାଷାରେ ¬ 
““ଦେହିନୋସସ୍କିନ୍‌ ଯଥା ଦେହେ କୌମାରଂ ଯୌବନଂ ଜରା । 
ତଥା ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ତିଧଧୀରସ୍ତତ୍ର ନ ମୁହ୍ୟତି ॥ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଦାରୁମୂର୍ରି ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାଚୀନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି ¬ ଜାରା ଶବରର 
ଶରାଘାତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କଲାପରେ ତାଙ୍କର ଦେହକୁ ଭସ୍ଟୀଭୂତ 
କରାଗଲା, ମାତ୍ର ନାଭିମଶ୍ଡଳ ପୋଡ଼ିଲା ନାହିଁ । ସେହି ନାଭିମଶ୍ଡଳକୁ ସମୁଦ୍ରରେ 
ଭସାଇ ଦିଆଗଲା ଏବଂ ତାହା ଦାରୁ ରୂପରେ ପଶ୍ଚିମ ସମୁଦ୍ରରୁ ଆସି ପୂର୍ବ 
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ଉପକୂଳରେ ଲାଗିଲା । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଏହି ଦାରୂକୁ ଆଣି ସ୍ଵପ୍ପାଦେଶରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର 
ମୂଗି ନିର୍ମାଣ କଲେ । ମୃରି ନିର୍ମାଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ବିଶ୍ଵକର୍ମା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ରମ୍ଙ୍କୁ 
ସାବଧାନ କରିଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯେ, ୨୧ ଦିନ କାଳ ସେ ଦ୍ଵାର ରୂଦ୍ଧ କରି 
ମରି ନିର୍ମାଣ କରୂଥ୍ବାବେଳେ କେହି ତା' ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ ନାହିଁ । 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଦମ୍ପତି ୧୨ ଦିନ ପରେ ମୂରି ନିର୍ମାଣର କୌଣସି ଶବ୍ଦ ଶୁଣି ନପାରି 
ରୁଦ୍ଧ ଦାର ଖୋଲି ଗୃହ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ । ପରେ ଦେଖିଲେ ନିର୍ମାଣକାରୀ 
ଅନ୍ତହିଁତ ଏବଂ ମୃରି ସବ୍ର ଅର୍ଵନିମିତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ଏହି ମୃରିମାନଙ୍କର 
ପାଦ ନାହିଁ, ହସ୍ତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, କାନ ନାହିଁ । 


* ଅପାଣିପାଦୋ ଜବନୋ ଗ୍ରହୀତା 
ପଶ୍ୟତ୍ୟଚକ୍ଷୁଃ ସ ଶୃଶୋତ୍ଯକର୍ଣ୍ଣଃ । 
ସ ବେରି ବେଦ୍ଯଂ ନ ଚ ତସ୍ୟାସ୍ତି ବେତ୍ତା । 
ତମାହୂରଗ୍ର୍ଯୟଂ ପୁରୂଷଂ ମହାନ୍ତମ୍‌' ॥ 
କିନ୍ଧୁ ସେ ସର୍ବାନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଭକ୍ତଗଣ ଏହି ମୂୃରି 
ଆକର୍ଷଣରେ ଆତ୍ମହରା ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ମୁଗ୍ଧ ଚକିତ 
କରିଛି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣ ରୂପରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧ, 
ଢୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ଗାଣପଚ୍ଯ, ସୌର, ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଦେବତା 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନିମ୍ପୋକ୍ତ ଶ୍ଲୋକରେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଇଛି — 
ଯଂ ଶୈବାଃ ସମୁପାସତେ ଶିବ ଇତି ବ୍ହ୍ମେତି ବେଦାନ୍ତିନୋ 
ବୌବ୍ଧା ବୁଦ୍ଧ ଇତି ପ୍ରମାଣପଟବଃ କର୍ରେତି ନୈୟାୟିକାଃ । 
ଅହଁନିତ୍ୟଥଚୈନଶାସନରଚାଃ କର୍ମେତି ମୀମାଂସକାଃ 
ସୋଃୟଂ ବୋ ବିଦଧାତୁ ବାଞ୍ଚିତଫଳଂ ଚ୍ରୈଲୋକ୍ଯନାଥୋ ହରିଃ” ॥ 


ପୁରୀର ଢଣେ ଗଜପତି ରାଜା ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଇସଲାମ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କଲା ପରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଯେପରି ସବୁଦିନେ ଦର୍ଶନ କରିପାରିବେ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ସିଂହଦ୍ରାରରେ ତାଙ୍କର ପତିତପାବନ ମୂରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ସ୍ତ କବୀର 
ପୂରୀ ମନ୍ଦିରକୁ ଆସି ତାଙ୍କର ଭଜନ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ — 
ଠାକୁର ! ଭଲେ ବିରାଜୋ ଜୀ 
ଓଡ଼ିଶା ଜଗନ୍ନାଥ ପୂରୀର୍ମେୈ 


ସାଲବେଗ ତାଙ୍କର ଅସଂଖ୍ଯ ଭଜନରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଗୁଣକୀର୍ରନ 
କରିଯାଇଛନ୍ତି । 
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ସାଧାରଣତଃ କୁହାଯାଏ ଯେ, ୧୨ ବର୍ଷରେ ଥରେ ନବକଳେବଳର ହୁଏ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ସବ ଏତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି, ୧୨ ବର୍ଷରେ କେବେ ନବକଳେବର ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଦୁଇଟି ଆଷାଢ଼ ଯେଉଁ ବର୍ଷ ପଡ଼େ, ସେ ବର୍ଷ ନବକଳେବର ହେବାର ବିଧ୍‌ । 
ତଦନୁଯାୟୀ ଅତୀତରେ ସବୁବେଳେ ୧୯ ବର୍ଷରେ ଥରେ ଦୁଇଟି ଆଷାଢ଼ ପଡ଼ିଛି ଓ 
ନବକଳେବର ହୋଇଛି । କେବଳ ଦୂଇଥର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଘଟିଛି । ୧୮୯୩ ମସିହାରେ 
ଦୁଇଟି ଆଷାଢ଼ ପଡ଼ିଥ୍ଲା, ମାତ୍ର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କଳେବରର ପରିବର୍ଗନ ହୋଇ ନ ଥୁଲା; 
ଯଦିଓ ଦାରୂମାନ ରହି ଭପର ଲୁଗା ବଦଳାଯାଇଥ୍‌ଲା, ଯାହାକୁ କି ‘ଆଂଶିକ 
ନବକଳେବର କୁହାଯାଇପାରେ । ପୁରୀର ମହାରାଣୀ “ବହୁତ ଝିନ୍‌୍ଝଟ ଓ ପଇସା 
ଖର୍ଚ୍ଚ” ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ କରାଇ ନଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ନବକଳେବର ପାଇଁ ବହୁତ 
ଧୂମ୍ଧାମରେ ରଥଯାତ୍ରା ହୋଇଥଲା । ଦ୍ଧିତୀୟ ଘଟଣାଟି ୧୯୭୭ ମସିହାର । ଏକ 
ବିବଦମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନବକଳେବର କରାଯାଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ବହୁ 
ବାଧାବିଘ୍ନ, ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ନୈରାଶ୍ୟରେ ଏହା ପରିଣତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ଏହାର ତଦନ୍ତ 
କରିବାକୁ ଏକ ବିଚାର ବିଭାଗୀୟ କମିଶନ ଗଠନ କରାଯାଇଥଅୁୂଲା । 


ନବକଳେବର ସମୟରେ ପୁରୀରେ ବିପୁଳ ଯାତ୍ରୀ ସମାଗମର ବହୁ ଏତିହାସିକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ‘ଉତ୍କଳଦୀପିକା'ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ୧୮୯୩ ନବକଳେବରରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଜକୁ ୧୦୦ ବର୍ଷ ତଳେ ୨ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କର ସମାଗମ ହୋଇଥୁଲା । 
୧୮୯୩ରେ ନବଯୌବନ ଦର୍ଶନ ବନ୍ଦ କରାଯାଇଥୁ୍‌ଲା । “ଆଶାତିରିକ୍ତ ଯାତ୍ରୀ ଦେଖି 
ଓ ଗତ ଗୋବିନ୍ଦଦୁାଦଶୀର ଦୁର୍ଘଟଣା ସ୍ଵରଣ କରି ପଣ୍ଡା ପଢ଼ିହାରୀମାନଙ୍କର ଆଦୌ 
ସାହସ ହେଲା ନାହିଁ ଏତେ ଲୋକଙ୍କୁ ନିରାପଦରେ ଦର୍ଶନ କରାଇପାରିବା...ସୁଚରାଂ 
କାର୍ଯ୍ୟାଧକ୍ଷମାନେ ସମସ୍ତ ଦିଗ ଭାବି ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରର ଦ୍ଵାରମାନ ବନ୍ଦ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ସୁବିବେଚନାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିଅଛନ୍ତି । ରଥରେ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା 
ରଥଯାତ୍ରାର ପ୍ରଧାନ ପୂଣ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ତାହା ଯେ ସ୍ଥଳେ ନିର୍ବିଗ୍ଵରେ ଲାଭ ହୋଇଅଛି 
ସେ ସ୍ଥଳେ କାହାରି ଦୁଃଖ କରିବାର କାରଣ ନାହିଁ ।”” 


୧୯୧୨ ମସିହାରେ ନବକଳେବର ବେଳେ ଅଧକ ଯାତ୍ରୀଙ୍କ ଆଶଙ୍କାରେ 
ନବଯୌବନ ଦର୍ଶନ ବନ୍ଦ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ୧୯୩୧ ମସିହାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି କାରଣରୁ 
ନବଯୌବନ ଦର୍ଶନ ବନ୍ଦ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ୧୯୬୯ ମସିହାରେ ତାହା ହିଁ 
ହୋଇଥ୍‌ଲା ।! କେବଳ ୧୯୭୭ ମସିହାରେ ନବଯୌବନ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ପରିମାଣିକ ଓ 
ସାହାଣମେଲା ହୋଇ ଘୋର ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ଦେଖାଦେଇଥୁଲା । 


ପ୍ରବାଦ ଅଛି, ଯେଉଁ ବର୍ଷ ନବକଳେବର ସୁରୂଖୁରୂରେ ଶାନ୍ତିଶୃଙ୍ଖଳା ମଧ୍ଯରେ ହୁଏ, 
ଚାହା ରାଜ୍ୟ ଓ ଦେଶ ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳକନକ ହୋଇଥାଏ । ଏ ବର୍ଷ ନବକଳେବର ଉତ୍ସବ 
୧୯୯୬ ମସିହା ଜୂଲାଇ ୧୭ ତାରିଖ ଦିନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଛି । ଏହା ଶାନ୍ତିରେ ହେବା 


ପାଇଁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନିକଟରେ ଆମର ପ୍ରାର୍ଥନା । 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା (୧) 


ପ୍ରସିଵଧ ଏତିହାସିକ ଆର୍ଣ୍ଡଲ୍‌ଡ ଟୟନବି ପୂଥ୍ବୀରେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର ଜାତୀୟତା 
ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥାନ ନୁହେଁ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । 
ବାସ୍ତବରେ ଆୟତନ ପ୍ରଗତିର ଏକ ଅତ୍ଯାବଶ୍ଯକ ମାନଦଣ୍ଡ ନୁହେଁ । ଭାରତରେ 
ବହୁ ରାଜ୍ୟ ଅଛି, ଯେ କି ଆୟତନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଶାଳ; 
କିନ୍ଧ ଆର୍ଥିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଉନ୍ନତ ନୃହନ୍ତି । ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ଆୟତନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଆୟତନର ତିନିଗୁଣ । କିନ୍ଧ ଭାରତର ଅତି ଅନୁନତ ରାଢ୍ଯମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହା ଅନ୍ୟତମ । ଉତ୍ତରପ୍ରଦେଶର ଆୟତନ ଦ୍ରବଇଗୁଣ । ମାତ୍ର ଏହାର 
ଅଧ୍କାଂଶ ଅଞ୍ଚଳ ଅତି ଦରିଦ୍ର ଓ ଅନୁନ୍ନତତ ଏବଂ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାକ୍ଷରତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଭାରତର ସର୍ବନିମ୍ନ ସୋପାନରେ ଅବସ୍ଥିତ । 


ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଦେଖିଲେ ପଞ୍ଜାବ ଓ ହରୟାନା ରାଜ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଆୟତନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ତୃତୀୟାଂଶରୁ କମ୍‌ । କିନ୍ତୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତିର ମାନଚିତ୍ରରେ 
ଏମାନେ ଭାରତରେ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍୍‌କାର କରିଛନ୍ତି । ୟୁରୋପର ଅନେକ 
ଦେଶ ଅଛି, ଯେ ମଧ୍ଯ ଆୟତନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶା ତୁଳନାରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ର; 
ମାତ୍ର ଏମାନଙ୍କର ସଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ତୁଳନା ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର ଜର୍ମାନ 
ଗଣରାଜ୍ୟ ପୂଥ୍ବୀରେ ଆର୍ଥିକ ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଶମ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍୍‌କାର କରିଛି । 

ପୁଣି ଆଜିର ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ବିଚ୍ଛିନାଞ୍ଚଳକୁ ଘେନି ଓଡ଼ିଶା 
ହେବାର ଥ୍ଲା ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ଏତିହାସିକ ଓଡ଼ିଶା, ଉତ୍କଳ ବା କଳିଙ୍ଗ 
ସହିତ ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚାହା କେତେଦୂର ତୁଳନୀୟ ? କେଉଁ 
ସବୁର ଅଞ୍ଚଳକୁ ଘେନି ଉନ୍ଳ, କଳିଙ୍ଗ. କୋଙ୍ଗଦ ବା କୋଶଳ ହୋଇଥ୍‌ଲା ? 
ଯଦି ଢଣେ ଜଣେ ଦିଗ୍‌ବିଜୟୀ ସମ୍ରାଟଙ୍କ କାଳର କଥା ବିଚାର କରାଯାଏ, 
ତା'ହେଲେ ସେତେବେଳର ବିଶାଳ କଳିଙ୍ଗ ବା ଉତ୍କଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବା ବର୍ଉମାନର 
ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ୟରେ କି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି ? ‘ମହାମେଘବାହନ କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି' ଖାରବେଳଙ୍କ 
କଳିଙ୍ଗର ବିସ୍କୃତି ଥ୍‌ଲା ଉତ୍ତରରେ ମଥୁରା, ପଶ୍ଚିମରେ ନାସିକ ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ 
କେରଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଉତ୍ତରରେ ହୁଗୁଳି ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ 
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କାବେରୀ ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥ୍ଲା । ଗଜପତି ରାଜାମାନଙ୍କ କାଳରେ ସାଧାରଣତଃ 
ଓଡ଼ିଶା କହୁଥ୍‌ଲେ ବୂୁଝାଉଥ୍‌ଲା ଗଙ୍ଗା ବା ହୂଗୁଳିଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ବିସ୍ତୃତ ରାଜ୍ୟ । ବର୍ଭମାନ ଭାଷାକୁ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନର ଏକମାତ୍ର ମାନଦଣ୍ଡ 
ବୋଲି ଧରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ଯର 
କନ୍ଥନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆୟତନ କଂଣ ହୋଇଥାନ୍ତା, ସେ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ନ 
କରି, ଯେଉଁସବୁ ଗୁଣ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଦିନେ ଭାରତରେ ଶୀର୍ଷ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆସନ ଦେଇଥ୍‌ଲା; ଯେଉଁସବୁ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଏହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତୀୟତାକୃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିଥ୍ଲା; ତାହାର ଆଲୋଚନା, ତାହାର ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଓ ତାହାର ବିକାଶ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ପୂଷ୍ଠ ଓ ବଳିଷ୍ଠ 
କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, ଯେପରିକି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ ମହାସଂଘରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ଅଧ୍କାର କରିପାରିବ । 


(9) 


ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରା କ'ଣ ? କି କି ବିଶେଷ 
ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଭାରତରେ ଏତେ କାଳ ଧରି ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ରହିଚି 
ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ତା'ର ମହତ ଦାନ ଦେଇପାରିଚି ? 
ଏହି ଗୁଣାବଳୀର ଏକ ଦୀର୍ଘ ତାଲିକା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ମୁଁ ଏହାକୁ ଚାରୋଟି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରୂଛିସମନୁୟ, ସୃଜନୀଶକ୍ତି, 
ପ୍ରତିଯୋଗୀ ମନୋଭାବ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ । 

ସମନ୍ଵୟ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାର ଏକ ବିଶେଷ ଗୁଣ, ଯାହାକୂକି ରବୀନ୍ଦ୍ର 
ନାଥ “ହେ ମୋର ଚିତ, ପୁଣ୍ୟ ତୀର୍ଥ ଢାଗୋରେ ଧୀରେ; ଏଇ ଭାରତେର 
ମହାମାନବେର ସାଗର ତୀରେ' ରେ ସେ ଖୁବ୍‌ ଭଲଭାବରେ ଗାନ କରି ଯାଇଛନ୍ତି । 
କିନ୍ଧ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହି ସମନ୍ମୟ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଭାରତର ଖୁବ୍‌ ଅଳ୍ପ କେତୋଟି 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ୟତ୍ର ତାହା ବାରି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ସମନ୍ମୟ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସଂଗଠନ, ଏହାର ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଦେଖାଯାଏ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ବର୍ଗ, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ମାନଙ୍କ ମତରେ 
ନିଷାଦ ରୂପେ ପରିଚିତ, ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଅଧ୍ବାସୀଗଣ ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ 
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ନାମରେ ନାମିତ ଓ ଉତ୍ତରରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଆର୍ଯ୍ୟଗଣ ଏମାନଙ୍କ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମନ୍ମୟରେ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଗଠିତ ହୋଇଛି । ନିଷାଦମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ରାଜବଂଶ 
ମଧ୍ଯରେ ମିଶି ଯାଇଛନ୍ତି । ଏବର ବହୁ ପୂର୍ବତନ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜାମାନଙ୍କ ବଂଶ 
ପରମ୍ପରା ଦେଖିଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକେ କନ୍ଧ କୋହ ଭୂର୍ଯା ଆଦି 
ବହୁ ନିଷାଦ ବଂଶସମ୍ଭୃତ ବୋଲି ଜଣାଯିବ । ସାଧାରଣ ସାମାଜିକ ଆଚାରରେ 
ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କର ବହୁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଚି । ଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରଥମେ ଥୁଲେ ନିଷାଦଙ୍କ 
ଦେବତା । ନିଷାଦମାନଙ୍କର ବଂଶଧର ଏବେ ମଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ସେବକ । 


~~ — Pill 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଏମାନଙ୍କର ବହୁ ଶବ୍ଦ ଯେ ମିଶିଚି, ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି 


ସେହିପରି ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ । ଖାରବେଳଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ରାଜା ଓ ରାଜବଂଶ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଅଧ୍ୟାପକ 
ସୁନୀତି ଚଟ୍ୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ମଚରେ - ଖାରବେଳ ଦ୍ଵଇଟି ତାମିଲ ଶବ୍ଦ କର 
ଓ ବେଳଂର ମିଶ୍ରଣରେ ହୋଇଚି ଏବଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଚି କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ଣଧାରୀ । 
ଖାରବେଳଙ୍କ ଚେଦି ବଂଶର ଅନ୍ଯ ଦୁଇଜଣ ରାଜା କୁଡ଼େପ ଓ ବଡ଼ଖ ସେହିପରି 
ଦୁଇଟି ତାମିଲ ଶବ୍ଦର ଅପଭ୍ରଂଶ ବୋଲି ତାଙ୍କର ମତ । ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗଙ୍ଗବଂଶର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସ୍ବାଧୀନ 
ରାଜା ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କର ଅନ୍ୟ ନାମ ହେଉଚି ତେଳେଙ୍ଗା ମୁକୁନ୍ଦଦେବ । କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବ 
ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସେନାର ସାହାଯ୍ୟରେ କୃଷ୍ଣାନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୟ କରିଥୁଲେ, 
ତାଙ୍କର ସେହି ସେନାର ଅଧୁକାଂଶ ଥୁଲେ ରାଜୂ ଏବଂ ତେଲେଙ୍ଗା ଚାଷୀମାନେ 
ରାଜୁ ନାମରେ ପରିଚିତ । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଏହି ସୈନ୍ଯମାନେ ପାଇକମାନଙ୍କ 
ସହିତ ମିଶିଗଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରର ଗଠନରେ ଉଭୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ 
ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତରେ ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନୀ ଓ କର୍ଣ୍ଣାଟକ 
ଶୈଳୀର ସୁନ୍ଦର ମିଶ୍ରଣ ଘଟିଛି; ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟରେ । ଆର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବ ତ ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଡ଼ିଚି ଓ ଭାରତର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳପରି 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବଳିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଚି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ଭୌମକର ରାଜତ୍ସରେ ବହୁ ସହସ୍ର ସଂଖ୍ଯକ ତଥାକଥ୍‌ତ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଧର ବ୍ଯକ୍ତି ଏଠାକୁ 
ଆସି ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ଅଭିଜାତ ବର୍ଗ ହୋଇ ରହି ଆସିଛଚ୍ତି । ସମନ୍ମୟର 
ଅର୍ଥ ହେଲା - ବହୁ ସ୍ରୋତ ମିଶି ଗୋଟିଏ ସ୍ରୋତରେ ପରିଣତ ହେବା ଏବଂ 
ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯ ଭୂଲିଯିବା, ଯାହାକି ଓଡ଼ିଶାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଘଟିଟଚି ଓ ସମସ୍ତେ 
ଓଡ଼ିଆ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସମନ୍ମୟରେ ହିଁ ଏହି ଜାତିର ବିରାଟ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି 
ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଚି । 


୧୨ 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଦ୍ଧିତୀୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଚି, ସୃଜନୀ ଶକ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତି 
ଓଡ଼ିଶାର ଶିଳ୍, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ନୃତ୍ୟ, ସଂଗୀତ ସାହିତ୍ୟରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଚି । ଶିଳ୍ପ ସ୍ଥାପତ୍ୟର କଥା ବିଚାର କରାଯାଉ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର 
ବହୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୂଗର କଳା ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର କଳା ତୁଳନୀୟ ଭାବରେ ନିଜର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଧ ବଜାୟ ରଖିଆସିଚି । ଖଣ୍ଡଗିରି, ଉଦୟଗିରିର ଗୁଙ୍ଧା ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସାଞ୍ଚ୍‌ 
ଓ ବରହୁତର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହିତ ତୁଳନୀୟ; ଯାହାକି ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ବିତୀୟ ତୃତୀୟ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଗଣାଯାଏ । ସେହିପରି 
ଗୁପ୍ତ ଯୁଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ସହିତ ଭୁବନେଶ୍ବରର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ତୁଳନା 
କରାଯାଇପାରେ । ପରବର୍ରୀ କାଳର କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରକୁ ଭାରତର ଅନ୍ୟତମ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଖଚୂରାହୋ ମନ୍ଦିର ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ । ବିଶିଷ୍ଠ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତଵବିତ୍‌ 
ଜନ୍‌ ମାର୍ଶଲଙ୍କ ମତରେ, ଭାରତର ଛଂଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦର୍ଶନୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ 
କୋଣାର୍କ ଅନ୍ୟତମ ( ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଟି ହେଲା ¬ ସାଞ୍୍‌ ଏଲୋରା, ଅଜନ୍ତା, ଖଜୁରାହୋ 
ଓ ତାଜମହଲ) । ଯଦି ତାଜମହଲର ପଛରେ ମୋଗଲ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ 
ବିଦ୍ୟମାନ, କୋଣାର୍କ ପଛରେ କିପରି ଏକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଓ ରଵିମନ୍ତ ସମାଜ 
ଓ ସଭ୍ୟତା ରହିଥ୍‌ବ, ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 


ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାର ଚିତ୍ରକଳାରେ ଅଭିନବ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ - ଏହାର 
ପୋଥୁଚିତ୍ର ପଟ୍ଟଚିତ୍ର ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରର ଚିତ୍ର । ଏହାର ତାରକସି କାମ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ପୃଥ୍ବୀରେ ଅତୁଳନୀୟ । ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟର ନୂତନତ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଶା 
ଭାରତ ଓ ବିଷଶ୍ବବିଶ୍ରତ ହୋଇପାରିଚି ଏବଂ ଏହାର ପରମ୍ପରା ଯେପରି ପ୍ରାଚୀନ; 
ଏହାର ବିଚିତ୍ରତା ସେହିପରି ଅଭିନବ । 

ବର୍ରମାନ ସାହିତ୍ୟର କଥା ବିଚାର କରାଯାଉ । ଯେତେବେଳେ ସଂସ୍କୃତ 
ସର୍ବଭାରତୀୟ ଭାଷା ଭାବରେ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦର ଲାଭ କରିଥୁଲା; ଓଡ଼ିଶାର 
କବି, ଦାର୍ଶନିକ ଓ ନାଟ୍ଯକାରମାନଙ୍କର ଏହି ସାହିତ୍ୟକୁ ଦାନ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । 
‘ନୈଷଧ ଚରିତ”ର କବି ଶ୍ରୀହର୍ଷ “ବେଣୀ ସଂହାର' ନାଟକର ଲେଖକ ଭଟ୍ଟ 
ନାରାୟଣ, ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତ୍ର “ସାହିତ୍ୟ ଦର୍ପଣ”ର ରଚୟିତା ବିଶ୍ଵନାଥ କବିରାଜ, 
‘ଅନର୍ଘ ରାଘବଂର କବି ମୁରାରି ମିଶ୍ର, ‘ପ୍ରବୋଧ ଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟ”ର ପ୍ରଶେତା କୃଷ୍ଣ 
ମିଶ୍ର ଗୀତାର ଟୀକାକାର ଶ୍ରୀଧର ସ୍ବାମୀ, ବୈଷ୍ଣବ ଦର୍ଶନର ବ୍ୟଯାଖ୍ୟାକାର 
ବଳଦେବ ବିଦ୍ୟାଭୂଷଣ ¬ ସମସ୍ତେ ଓଡ଼ିଶାର ଭୂମିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ନିଜର ଅପୂର୍ବ 
ସୃଷ୍ଟିଶସ୍ତିରେ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ଯକୁ ରଵ୍ଦିମନ୍ତ କରିଥ୍‌ଲେ ! ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ସ୍ାତନ୍ତ୍ୟ ଓ ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ବ ଯୁଗସ୍ତଷ୍ଠାମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥୂଲେ, 
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ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ, ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓ ରାଧାନାଥ 
ରାୟଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 


'ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତୀତରେ ନିଜର ଅପୂର୍ବ ସ୍ୃଜନୀଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଭାରତ ବର୍ଷରେ ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ଓ ମହତ୍ତ୍ବ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଆସିଛି । 


(୩) 


ନିଜର ସ୍ଥିତି ଓ ଅଭିବୃଦି ପାଇଁ ବ୍ଯଭ୍ତି ପକ୍ଷରେ ଯେପରି ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗୀ 
ମନୋଭାବ ଆବଶ୍ଯକ, ଜାତି ପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଆବଶ୍ଯକ । ଅନ୍ୟ 
ଦ୍ରଇଟି ଗୁଣ ସମନ୍ମୟ ଓ ସ୍ୃଜନୀଶଭ୍ତି ପରି ଏହି ଗୁଣଟି ମଧ୍ୟ ଏକ ଏକାନ୍ତ 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଗୁଣ । ଏହି ଗୁଣଟି ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି କେବଳ ଭାରତରେ 
ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରି ନାହିଁ, ପୃଥ୍ବୀରେ ଭାରତର ପ୍ରତଚିଷ୍ଠା ବଢ଼ାଇବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଚି । 

ଅତୀତ ଯୁଗରେ ଏହି ଗୁଣର ବିକାଶ ଘଟିଥ୍‌ଲା ନିଜକୁ ଏକ ସାମରିଙକ 
ଓ ନୌ-ଶକ୍ତି ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଇବାରେ । ମହାଭାରତରେ କଳିଙ୍ଗରାଜ ଓ 
କଳିଙ୍ଗସେନାର ଅସୀମ ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଓ ବୀରତ୍ବର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ଅଶୋକଙ୍କର 
ଦିଗ୍ବିଜୟବେଳେ ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯାହାର ସେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ, 
ସେ ଥୁଲା କଳିଙ୍ଗ । ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ ମେଘରାସ୍ଥିନିସ୍‌ କଳିଙ୍ଗ ସେନା 
ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ - ଏଥ୍‌ରେ ଥୁଲେ ଷାଠିଏ ହଜାର 
ପଦାତିକ, ଏକହଜାର ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ଓ ସାତଶହ ଗଢାରୋହୀ ସୈନ୍ଯ । ଅଶୋକ 
ନିଜେ ତାଙ୍କର ଶିଳାଲେଖରେ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
କହିଥ୍‌ଲେ — କଳିଙ୍ଗର ଲକ୍ଷେ ସୈନ୍ଯ ଗୁଳିରେ ନିହତ ହେଲେ; ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ସୈନ୍ଯ 
ବନ୍ଦୀ ଭାବରେ ନିଆଗଲେ । 


ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ (ଖୀ:ପୂ: ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀ) କଳିଙ୍ଗ ପୁଣି ଏକ ଦ୍ରର୍ଚୟ 
ଶକ୍ତି ରୂପେ ଠିଆହେଲା । ଖାରବେଳ ଯେ ମଗଧକୁ ଅଧ୍‌କାର କରି ଅଶୋକଙ୍କ 
କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଲେ, ସେତିକି ନୁହେଁ; ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମରେ 
ମଥୁରା, ପଶ୍ଚିମରେ ନାସିକ ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ କେରଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲେ । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଦ୍ବିତୀୟ ନରସିଂହ ଓ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ନିଜର ଏହି ସାମରିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ବଜାୟ ରଖିଥ୍‌ଲା ଓ ସମଗ୍ର 
ଉତ୍ତରଭାରତ ମୁସଲମାନଙ୍କ କରକବଳିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ନିଚ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ବଜାୟ ରଖିଥ୍‌ଲା । 
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ଗୁପ୍ତ ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ( କାଳିଦାସଙ୍କ ସମୟ) କଳିଙ୍ଗ ଏକ ନୌ-ଶକ୍ତି ରୂପେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିଥ୍‌ଲା । କବି କାଳିଦାସ ରପଘୁଙ୍କର ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ରାଜାଙ୍କୁ ମହେନ୍ଦ୍ର ଓ ମହୋଦଧ୍‌ ଅଧ୍ପତି ରୂପେ ଉଲ୍ଲେଖ. 
କରିଥ୍‌ଲେ । ୭୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ କଳିଙ୍ଗର ନାବିକମାନେ ଜାଭା ଉପକୂଳରେ ଓହ୍ଲାଇଥ୍‌ଲେ 
ଓ ସେଠାରେ ବାଣିଜ୍ୟ ଉପନିବେଶମାନ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସୁଦୂର ପ୍ରାଚ୍ଯକୁ 
ହିନ୍ଦୁ ସଭ୍ୟତା ଓ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ଯତାର ଆଲୋକବର୍ରିକା ଏହିମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ନେଇଥୁ୍‌ଲେ । କେ : ଶ୍ରୀଧରନ ତାଙ୍କର A Maritime History of Indiaରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି, ଭାରତୀୟ ନୌ -ସେନାର ଇତିହାସରେ କଳିଙ୍ଗର ସ୍ଥାନ ଗୌରବମଷଶ୍ରିତ... 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଚୋଳମାନେ ଓ ବୃହତ୍ତର ଭାରତରେ ଶ୍ରୀ ବିଜୟ ରାଜାମାନଙ୍କ 
ଆବିର୍ଭାବ ପୂର୍ବରୁ ସେହିମାନେ ଭାରତୀୟ ନୌବାଣିଜ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଦ୍ଧିତୀୟ 
ଥୁଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର ଅକ୍ଷୟ ପଦଚିହ୍ନ ରଖିଯାଇଥ୍‌ଲେ ।” ଜାଭା 
ସହିତ କଳିଙ୍ଗର ନୌ -ବାଣିଜ୍ଯ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିନିମୟ ବହୁ କାଳ ଧରି ରହିଥ୍‌ଲା । 
ବ୍ରହ୍ମଦେଶ, ଯାହାରକି ଅନ୍ଯ ନାମ ସୁବର୍ଣ୍ଣଦୂମି ଥୁଲା; ଉତ୍କଳର ବଣିକମାନଙ୍କ 
ସହିତ ତା”ର ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସମକାଳୀନ ତାଙ୍କର 
ଦୁଇ ବଣିକ ଶିଷ୍ୟ ତପସ୍‌ସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କର ପବିତ୍ର 
କେଶ ନେଇ ବ୍ରହ୍ମଦେଶ ଯାଇଥ୍‌ଲେ, ଯାହାକି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସ୍ଵେଡାଗନ ମନ୍ଦିର ତଳେ 
ଗଳିତ ରହିଚି । ବ୍ରହ୍ମଦେଶର ସଭ୍ୟତା ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର ସଭ୍ଯତାର ଅଖଣ୍ଡ 
ପ୍ରବାହ ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା । ପେରୁର ପୁରୁଣା ନାମ ହେଉଚି ଉସ୍‌ସା ବା ଓଡ଼ିଶା । 
ପେରୁର ରାଜଧାନୀର ନାମ ଥୁଲା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର । ଉଦୟଗିରିର ଅନନ୍ତ ଗୁମ୍ପା ଅନୁକରଣରେ 
ସେଠାରେ ଗଢ଼ା ହୋଇଥଲା ଆନନ୍ଦ ମଠ । P 

ସିଂହଳ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ସେହିପରି ଥଲା ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନିବିଡ଼ । ବିଧର୍ମୀମାନଙ୍କ 
ଆକ୍ରମଣରୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପବିତ୍ର ଦନ୍ତକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ମୂହଶିବଙ୍କ 
କନ୍ଯା ହେମମାଳୀ ସିଂହଳ ଚାଲିଯାଇଥ୍‌ଲେ । ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣ କାଳରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ପୂଣି ଶତାଧ୍‌୍କ ପରିବାର ସିଂହଳ ଯାଇ ସେଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲେ । 
ବର୍ଭମାନ ସିଂହଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ବହୁ ଉପାଧ୍‌ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପାଧ୍‌ମାନଙ୍କ 
ସହିତ ତୁଳନୀୟ । ଶ୍ଯାମ ଦେଶରେ କାରକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ କଦଜୀ ଟୋଚଡ଼ାରେ 
ନାଆ ଛାଡ଼ିବା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁରୂପ ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହେବା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 


ଚୀନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ରାଜାଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା । ଓଡ଼ିଶାର 
ରାଜା ଶୂଭାକର କେଶରୀ ଚୀନ ରାଜାଙ୍କୁ ଏକ ବୌଵଗ୍ରନ୍ଥ ଉପହାରସ୍ଵରୂପ 
ପଠାଇଥ୍ବାର ଭଲେଖ ଅଛି । ଚୀନ-ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ହୁଏତ ଓଡ଼ିଶାର 
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ଏକ ଜାହାଜରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ବନ୍ଦରରୁ ସିଂହଳ ଓ ଜାଭାବାଟେ ଚୀନ ଫେରି 
ଯାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣ କରୁଚି ଯେ ଭାରତରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସ୍ଥଳଶକ୍ତି ଓ 
ନୌ -ବାଣିଜ୍ୟରେ ଅଗ୍ରଜ ରୂପେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଏକ ପ୍ରବଳ ପ୍ରାଣଶଭ୍ତି ଓ ପ୍ରତିଯୋଗୀ 
ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ଦେଇଥୁ୍‌ଲା ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ନିଜର ଅସାମାନ୍ୟ 
ସାଫଲ୍ୟ ହାସଲ କରିଥୁଲା । 


(୪) 


ଓଡ଼ିଶାର ଏଚିହ୍ଯ, ପରମ୍ପରା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତୀକ ହେଉଛନ୍ତି 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ । ପୂର୍ବ-ବାରିଧୁର କୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ଦାରୂୁଦେବତା ଯେପରିଜି 
ଏ ଜାତିର ଚିରପ୍ରେରଣାଦାୟକ ଉତ୍ସରୂପେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଏହି ଦେବତା ପୁଣି ଭାରତୀୟ ମହାଜାତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତା । 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିଖ୍ୟାତ ପ୍ରବକ୍ତାଂ ସନାତନ ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂଗଠକ 
ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ସମଗ୍ର ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ଯ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଚତୁର୍ବାମର 
କନଳ୍ତନା କରିଥୁଲେ, ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଜଗନ୍ନାଥ -ପୂରୀ ଅନ୍ୟତମ । ଯେଉଁ ବଦ୍ରିନାଥରେ 
ସେ ନାରାୟଣଙ୍କର ମୃରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ, ସେଠାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ହେଉଛି, 
ସତ୍ୟଯୁଗର ସେହି ନାରାୟଣ ରଖି, ତ୍ରେତାରେ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦ୍ଵାପରରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଓ ଏ ଯୁଗରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । ଅନ୍ୟ ତ୍ରିଧାମର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତା 
ହେଲେ ଅତୀତର ଦେବତା । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଲେ ଚଳନ୍ତି ଯୁଗର । 


ଏହି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନ ମଧ୍ୟରେ ଭେଦଭାବ ନାହିଁ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଶବର (ନିଷାଦ ), ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଦେବତା, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସମନ୍ମୟରେ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ତଥା ଭାରତୀୟ ମହାଜାତିର ବିବର୍ଗନ ଘଟିଚି । ସେ ପୂଣି ବୌଦ୍ଧ, 
ଜୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ, ଏପରିକି ଶିଖ ଓ ମୁସଲମାନ — ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା ¬ ଏହି ତ୍ରିମୂର୍ଭ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ତ୍ରିମୟଙ୍କ ସହିତ 
ତୂଳନୀୟ । ବୁଦ୍ଧ, ଧର୍ମ, ସଂଘ । ଜଗନ୍ନାଥ ବୁଦ୍ଧ ଓ ବଳଭଦ୍ର ସଂଘ । ସୁଭଦ୍ରା 
ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ, କାରଣ ବୌଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ବରେ ସୌଭଦ୍ର ହେଉଛି ଧର୍ମ, ଯାହାକୁ 
ନାରୀ ରୂପରେ କଳ୍ଥନା କରାଯାଇଟି । ଏ ତିନିହେଁ ନୁହନ୍ତି, ଚତୁର୍ବା ମୂରତି' । 
ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ପୁଣି ଅଛି । ଧର୍ମକୁ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଚକ୍ର 
ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଚି । 
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ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରେ ଭାରତର ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପୂରୀ ଆସିଛନ୍ତି । 
ଶ୍ରୀରାମାନୂଜ, ମାଧବ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଗୁରୁ ନାନକ ପୂରୀ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର 
ଅକ୍ଷତ ପଦଚିହ୍ନ ରଖିଯାଇଛନ୍ତି । ମୁସ୍‌ଲିମ ସନ୍ଧ କବୀର ପୂରୀ ଆସି ତାଙ୍କର 
ଭଜନ ଠାକୁର ଭଲେ ବିରାଜ ହୋ” ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ । ମୁସଲମାନ କବି 
ସାଲବେଗଙ୍କର ଆହେ ନୀଳଶଇଳ ପ୍ରବଳ ମତ୍ତ ବାରଣ” ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ 
ଘରେ ପରିଚିତ । ଗଜପତି ରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ ମୁସଲମାନ ହୋଇଯିବା 
ପରେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ସିଂହଦଧାରଠାରେ ପତିତପାବନ ମୃ୍ି ସ୍ଥାପନ କରି ଆରାଧନା 
କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏହିପରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ ହୋଇ 
ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ଏପରି କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର 
ମନ୍ଦିର ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର ସମସ୍ତ ସହର, ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ, ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ଗ୍ରାମରେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ପୂଜାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । ଶ୍ରୀଜଗନାଥ ଯେପରି ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିକୁ ଗୋଟିଏ ଏକ୍ଯର ସୂଚ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଯାତ୍ରା ରଥଯାତ୍ରା । ତାଙ୍କର ଭୋଗ ମହାପ୍ରସାଦ 
ଏକ ଭେଦ-ବୈଷମ୍ୟହୀନ ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । 


ସଵକ୍ଯ, ସାମ୍ୟ, ସମନ୍ମୟ, ଉଦାରତା ¬ ଏହି ଯେଉଁସବୁ ଗୁଣକୁ ଘେନି ଏକ 
ଜାତି ବଡ଼ ହୋଇପାରେ, ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହିଁ ସେହିସବୁ ଗୁଣ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି 
କୀର୍ରିତ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଏହିସବୁ ଗୁଣର ବିକାଶରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଅତୀତରେ 


ବଡ଼ ହୋଇଚି ଓ ଏହାରି ବିକାଶରେ ହିଁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବଡ଼ ହୋଇପାରିବ । 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 


କୃଷ୍ଣଦାସ କବିରାଜଙ୍କ କୃତ “ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଚରିତାମୃତ”ର ଦ୍ବିତୀୟ ଖଣ୍ଡରେ 
ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ଓ ପ୍ରଥମ ଜଗନ୍ନାଥ ଦର୍ଶନ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ତାଙ୍କର ପଦଯାତ୍ରାବେଳେ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମରେ ଗୋଟିଏ ଦିନ 
ରହି ଭିକ୍ଷା କରୂୁଥୁଲେ ଓ ସେହି ଭିକ୍ଷାରେ ତାଙ୍କର ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ଥୁବା 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରସାଦ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଥୂଲା । ଏହି ଯାତ୍ରାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର 
ଚାରିଜଣ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଶିଷ୍ୟ ଥଲେ — ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ଅଦ୍ବୈତ, ମୁକୁନ୍ଦ ଓ ସ୍ଵରୂପ 
ଦାମୋଦର । 


କ୍ଷୀରଚୋରା ଗୋପୀନାଥ 
ବହୁ ନଦୀ, ଗ୍ରାମ ଓ ପଥ ଅତିକ୍ରମ କରି ସେ ରେମୁଣା ଗ୍ରାମରେ ପହଞ୍ଚଲେ । 
ଶ୍ରୀଗୋପୀନାଥଙ୍କୁ ପ୍ରଣିପାତ କରିବାବେଳେ ଗୋପୀନାଥଙ୍କ ଫୁଲଚୂଡ଼ା ତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ 
ଆସି ପଡ଼ିଥ୍ଲା ଓ ସେଥ୍‌ରେ ସେ ଭାବବିହ୍ଳ ହୋଇଯାଇଥୂଲେ । ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସେ ଆନନ୍ଦରେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେତେବେଳକୁ ରେମୁଣାର 
ଗୋପୀନାଥ “କ୍ଷୀରଚୋରା ଗୋପୀନାଥ” ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇ ସାରିଥ୍‌ଲେ । 


ମାଧବେନ୍ଦ୍ରପୁରୀ ନାମକ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋପୀନାଥ କିପରି କ୍ଷୀରଭୋଗ 
ଚୋରି କରିଥ୍‌ଲେ, ସେହି କଥା ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ କହିବାବେଳେ ଭକ୍ତ ମାଧବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ଧନ୍ଯ ଧନ୍ଯ କରି ସେ କ୍ଷୀର ଲୋଭରେ ସେଠାରେ ରାତ୍ରି ଯାପନ କଲେ । 
ଅମୃତକେଜି ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏହି କ୍ଷୀର ବା ରାବିଡ଼ି ବାରଟି ମୃତିକାପାତ୍ରରେ 
ଭୋଗ ହୁଏ । ମନ୍ଦିରର ସେବକଗଣ ଟେୈତନ୍ଯଙ୍କ ଭକ୍ତିଭାବ ଦେଖି ଅଭିଭୂତ 
ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଏହି ବାରଟିଯାକ ପାତ୍ର ଅର୍ପଣ କଲେ । ଏଥ୍‌ରୂ ପାଞ୍ଚଟି ପାତ୍ର 
ନିଜ ପାଇଁ ଓ ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରଖି ଅବଶିଷ୍ଟ ସେ ଫେରାଇଦେଲେ । 
ରାତ୍ରିର ବହୁ ସମୟ ନାମ ସଂକୀର୍ତନରେ କଟିଲା । ପରଦିନ ପ୍ରଭାତରେ ଦେବତାଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଳ ଆରତି ଦର୍ଶନ କରି ସେ ପୂଣି ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । 


ପରବର୍ୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ଯାଜପୂରଠାରେ ସେ ବରାହନାଥ ମନ୍ଦିରରେ 
ବରାହଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେଠାରେ ନୃତ୍ୟ, କୀର୍ଉନ କରି ରାତ୍ରି ଯାପନ 
କରିଥ୍ଲେ । 


୧୮ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ 

ଯାଦ୍ରାପଥର ପରବର୍ଗୀ ରହଣି ସ୍ଥାନ ଥ୍ଲା କଟକ । କଟକ ଥ୍ଲା ସେତେବେଳେ 
ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧାନୀ । ରାଜା ପ୍ରତାପରୂଦ୍ଧ ସେଠାରେ ରହୁଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର କଟକ ରହଣିର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳଙ୍କ ଦର୍ଶନ । 
ସେତେବେଳେ ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ, ଚୈତନ୍ୟ ଚରିତାମୃତର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ, କଟକରେ 
ଥୁଲେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ରାଜ୍ଟା ପୂରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟର 
ବିଦ୍ୟାନଗରରୂୁ ଆଣି କଟକରେ ସ୍ଥାପିତ କରାଇଥ୍‌ଲେ । ପରେ ତାଙ୍କୁ ପୂରୀ 
ମନ୍ଦିରରେ ନେଇ ରଖାଗଲା ଓ ସେଠାରେ ସେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥ୍‌ବା ଭୋଗ ଖାଇଯିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ସତ୍ଯବାଦୀକୂ ଅଣାଯାଇ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ମନ୍ଦିରରେ ରଖାଗଲା । 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଏହି ମନ୍ଦିରରେ ଗୋପାଳଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ନୃତ୍ୟ ଗୀତାଦି ଦ୍ବାରା 
ରାତ୍ରିଯାପନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାଙ୍କ ନାମ ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ କାହିଁକି ହେଲା, ଏହି 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର କଥା ନିତ୍ଯାନନ୍ଦ ଶୁଣାଇଥ୍‌ଲେ । ଗୋପାଳ କିପରି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର 
ପ୍ରେମପାଶରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ସାକ୍ଷ୍ୟ ଦେବାକୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ଚୈତନ୍ୟଯଙ୍କୁ ଅଭିଭୂତ 
କରିଥଲା । 

ଦଣ୍ଡଭଙ୍ଗା ନଦୀ 

ପ୍ରଭାତରେ ଗୋପାଳଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଆରତି ସେ ଦର୍ଶନ କରିଥ୍ଲେ ଓ ବାଳକାଟି 
ବାଟରେ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ପହଞ୍ଚୃଥ୍‌ଲେ । ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ଶ୍ରୀଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ଦର୍ଶନ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ । କାରଣ ସେ ପରମ ବେଷ୍ଠବ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏକାମ୍ର 
ତୀର୍ଥରେ ଶ୍ରୀଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚନା କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ବିନ୍ଦୁସାଗରରେ ସ୍କାନ କରିଥୂ୍‌ଲେ । 
ପୂଣି ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରାବେଳେ ଭାର୍ଗବୀ କୂଳରେ ଥ୍ବା କପୋତେଶ୍ବର ମହାଦେବଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଦର୍ଶନ କରିଥ୍ଲେ । ଏଠାରେ ଏକ ଆମୋଦଦାୟକ ଘଟଣା ଘଟିଥ୍ଲା । 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ହାତରେ ଏକ ସନ୍ଦ୍ଯୟାସୀର ଦଣ୍ଡ ଥୁଲା । ଏହି ଦଶ୍ଡକୁ ସେ 
ନିତ୍ୟାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଧରାଇଦେଇ ମନ୍ଦିରକୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଗଲେ । ନିତ୍ଯାନନ୍ଦ ଦେଖିଲେ 
ଚୈତନ୍ୟ ଏକ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ପୂରୁଷ । ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସନ୍ଦ୍ଯାସୀର ଦଣ୍ତ ଶୋଭା 
ପାଉ ନାହିଁ । ସେ ଦଣ୍ଡଟିକୁ ତିନି ଖଣ୍ଡ କରି ଭାଙ୍ଗି ନଦୀରେ ପକାଇଦେଲେ । 
ଏହି କାଳରୁ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଭାର୍ଗବୀ ନଦୀକୁ ଦଣ୍ଡଭଙ୍ଗା ନଦୀ ବୋଲି କୂହନ୍ତି । 


ପୂରୀ ନିକଟ ହେବାର ଦେଖି ଶ୍ରୀଚୈଚନ୍ଯୟଙ୍କ ମନ ଜଗନ୍ନାଥ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଉଚ୍ଛନ୍ନ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ ତାଙ୍କ ଦଶ୍ଡକଥା ଭୂଲିଗଲେ । ଦୂରରୂ ନୀଳାଚଳର ଶୋଭା 
ଦର୍ଶନ କରି ତାଙ୍କର ମନରେ ପୁଲକ ଜାତ ହେଲା ଓ ସେ ବ୍ୟଗ୍ର ପଦରେ ଯିବାକୁ 
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ଲାଗିଲେ । ମାତ୍ର ଅଠରନଳା ପାଖରେ ପହଞ୍ଚବାବେଳେ ତାଙ୍କର ଦଣ୍ଡ କଥା 
ମନେପଡ଼ିଗଲା ଓ ତାହା କୁଆଡ଼େ ଗଲା ବୋଲି ସେ ନିତ୍ଯାନନ୍ଦଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ । 
ନିଚ୍ୟାନନ୍ଦ ପରେ କହିଲେ, “ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରେମରେ ନୃତ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲ 
ଓ ତଳେ ପଡ଼ିଗଲ, ସେତେବେଳେ ତୃମକୁ ଧରିବାକୁ ଯାଇ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଗଲି ଓ ଦୁହେଁ 
ଏହି ଦଣ୍ଡଟି ଉପରେ ପଡ଼ିଯିବାରୂ ତାହା ଭାଙ୍ଗିଗଲା । ତିନିଖଣ୍ଡ ହୋଇ ଭାଗ ଯାଇଥ୍‌ବା 
ଏହି ଦଣ୍ଡ କୁଆଡ଼େ ଗଲା, ମୁଁ ଢାଣିନାହିଁ ।” 

ଚୈତନ୍ୟ କହିଲେ, “ଯଦିଓ ତୁମ୍ଭେମାନେ ମତେ ନୀଳାଚଳକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଆଣି 
ମୋର ଉପକାର କରିଛ, ମୋର ଏକମାତ୍ର ସମ୍ବଳ ଦଣ୍ଡଟିକୁ ରଖିପାରିଲ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କ ସହିତ ଦିଅଁଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ଯିବିନାହିଁ । ତୁମେ ଆଗେ 
ଯାଅ, ନଚେତ୍‌ ମୁଁ ଆଗେ ଯିବି ।” ମୁକୁନ୍ଦ କହିଲେ, “ତୁମେ ଆଗେ ଯାଅ, 
ଆମେ ସବୁ ପଛେ ପଛେ ଯିବୁ ।” 

ଚୈତନ୍ଯ ଆଗେ ଆଗେ ଚାଲିଲେ । ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ମାତ୍ରେ ସେ ଏପରି ଭାବବିହୁଳ ହୋଇପଡ଼ିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରବାପାଇଁ ଦଉଡ଼ିଗଲେ; ମାତ୍ର ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇ ନପାରି ମୂର୍ା ହୋଇ ପଡ଼ିଗଲେ । 


ସାର୍ବଭୌମ 

ସେ ସେହି ମୃହ୍ଦିତ ଅବସ୍ଥାରେ ପଡ଼ିଥ୍୍‌ବାବେଳେ ପୂରୀର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ 
ପଶ୍ଡିତ ସାର୍ବଭୌମ ଭଙ୍ଟାଟାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ସେହିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖି ଲୋକଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଉଠାଇ ନିଜ ଘରକୁ ନେଇଗଲେ । ଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନେ ପଛରେ 
ଆସି ମନ୍ଦିରରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣିଲେ ଯେ, ଜଣେ ଯୁବକ ସନ୍ୟାସୀ 
ଜଗନାଥଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଆସି ମୃୂହ୍ିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଗଲେ । ତାଙ୍କୁ ସେହିପରି 
ମୃହିତ ଅବସ୍ଥାରେ ସାର୍ବଭୌମ ନିଜ ଘରକୁ ନେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

ସାର୍ବଭୌମଙ୍କ ଘରେ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ମିଳନ ହେଲା 
ଓ ସେହିଠାରେ ସେମାନେ ଏକତ୍ର ମହାପ୍ରସାଦ ସେବନ କଲେ । 

ମହାପ୍ରସାଦ ସେବନ ପରେ ସାର୍ବଭୌମ ଟୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରି କହିଲେ, 
“ନମୋ ନାରାୟଣାୟ” । ଚୈତନ୍ଯ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, “କୃଷ୍ଣେ ମତିରସ୍ତୁ ।” 
ଏହି କଥାରୁ ସାର୍ବଭୌମ ଜାଣିପାରିଥ୍ଲେ ଯେ, ଚୈତନ୍ୟ ଜଣେ ବୈଷ୍ଣବ ସନ୍ୟାସୀ । 

ଚୈତନ୍ୟ ପୁଣି ସାର୍ବଭୌମଙ୍କୁ କହିଲେ, “ମୁଁ ଜଣେ ବାଳକ ସନ୍ୟାସୀ । 


ଆପଣ ବେଦାନ୍ତରେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ । ଏଣୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଗୁରୁ କରି ଆପଣଙ୍କ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇଚି ।” 
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ସାର୍ବଭୌମ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣାଇବା ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କଲେ ଓ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ 
ସମ୍ମତିକ୍ରମେ ତାଙ୍କୁ ସେ ବେଦାନ୍ତ ଶୂରଣାଇଥ୍‌ଲେ । ସାତଦିନ ଧରି ସାର୍ବଭୌମ 


ଅଦ୍ରୈତି ବେଦାନ୍ତ ଶୁଣାଇଥ୍‌ଲେ । ଚୈତନ୍ଯ ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବରେ କିଛି ନ କହି 
ତାହା ଶୁଣିଥ୍‌ଲେ । 


ଅଷ୍ଟମ ଦିବସରେ ସାର୍ବଭୌମ ପଚାରିଲେ, “ତୁମେ ଏତେ ଦିନ ଧରି ମନ ଧାନ 
ଦେଇ ଶୁଣୁଚ, କିଛି କହୁନାହଁ । ବୁଝୁଚ କି ନଂବୁଝୁଚ, ମୁଁ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ ।” 

ଟୈତନ୍ଯ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, ˆ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୂତ୍ରର ଅର୍ଥ ମୁଁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝିପାରୁଚି । 
କିନ୍ଧ ଆପଣ ଯେପରି ଅର୍ଥ କରୁଚନ୍ତି ତାହା ମୋର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେଉନାହିଁ । 
ବେଦ ବା ଶ୍ରତିରେ ଯାହା. କୁହାଯାଇଚି, ତାହାକୁ ସେହିପରି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଦରକାର । ତାହା ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ପରି ସ୍ପଷ୍ଟ । ନିଜ୍ଚ କଳ୍ଧିତ ଭାଷ୍ଯରୂପକ 
ମେଘଦ୍ଧାରା ତାହାକୁ ଆଛାଦନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ।” 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପୁଣି କହିଲେ, “ବେଦର ନିଗୂଢ଼ ଅର୍ଥ ଜନସାଧାରଣ ନ ବୁଝିବା 
ଯୋଗୁଁ ପୁରାଣମାନଙ୍କ ଦାରା ତାହାର ଅର୍ଥକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ଏହି ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମ ପରେ କୃଷ୍ଣ ଭାବରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ମାୟାବାଦୀମାନେ ଏହି ଷଡ଼ୈଶ୍ବର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ ବିଗ୍ରହଙ୍କୁ ନିରାକାର 
କହୁଛନ୍ତି । ରଶ୍ନର ସର୍ବଶର୍ତିମାନନ ସମସ୍ତ କଳାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ । ମନୁଷ୍ଯ ସେହି 
ଶକ୍ତି ଓ କଳାର ଅଂଶବିଶେଷ । ମାତ୍ର ମାୟାବାଦୀମାନେ କହନ୍ତି ଇଶ୍ଵର ଏବଂ 
ଜୀବ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ।”? 

ଏହାପରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଭାଗବତର ˆ ଆମ୍ମାରାମ” ଶ୍ଵୋକକୁ ଉଦାହରଣ ଦେଇ 
କହିଥ୍‌ଲେ । ସଂସାରରୁ ବିରତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଓ ଆମ୍ବାନନ୍ଦ ଲାଭ କରିଥବା 
““ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସେବା କରିବା ପାଇଁ ବ୍ଯାକୂଳ ହୁଅନ୍ତି । 
ମନୁଷ୍ୟ ଓ ରଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ, ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ?” 

ଏହାପରେ ଆମତ୍ମାରାମ ଶ୍ଲୋକର ନଅ ପ୍ରକାର ଅର୍ଥ କରି ସାର୍ବଭୌମ ଭଙ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ତାଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଦେଖାଇଥୁଲେ । ମାତ୍ର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ତାହାର ଅଠର ପ୍ରକାର 
ଅର୍ଥ କରି ତାଙ୍କର ମତ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥ୍ଲେ । ` 

ବିସ୍ପିତ ସାର୍ବଭୌମଙ୍କ ଆଗରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଚତୁର୍ଭୁଜ ମୂର୍ରି ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହେଲେ । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଏହି ମୃ୍ରି ଦେଖି ବିଗଳିତ ହୃଦୟରେ ଟୈତନ୍ଯଙ୍କ 
ପାଦରେ ପ୍ରଣାମ କଲେ । ଚୈତନ୍ୟ ତାହାଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ନିଜ୍ତର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ 
ଭକ୍ତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 


୨୧ 
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ପ୍ରାପ୍ତିମାତ୍ରେଣ 
ପରଦିନ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ନିଜେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମାଳା ଓ ପ୍ରସାଦ ନିଜର କାନିରେ 
ବାଛି ସାର୍ବଭୌମଙ୍କ ଗୃହକୁ ଆସି ତାଙ୍କୁ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସାର୍ବଭୌମ ଆନନ୍ଦରେ 
ଏହି ପ୍ରସାଦ ଭକ୍ଷଣ କରି ନିମ୍ପୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥ୍‌ଲେ — 
ଶୁଷ୍ଠଂ ପର୍ଯ୍ୟୁଷିତଂ ବାପି 
ନୀତଂ ବା ଦୂରଦେଶତଃ 
ପ୍ରାପ୍ତିମାତ୍ରେଣ ଭୋକ୍ତବ୍ୟଂ 
ନାତ୍ର କାଳବିଚାରଣା । 


ଶୁଖିଲା ହେଉ ବା ବାସି ହେଉ କିମ୍ବା ଦୂରଦେଶରୁ ଅଣାଯାଇଥାଉ, ମହାପ୍ରସାଦ 
ପାଇବାମାତ୍ରକେ ଖାଇଦେବା ଦରକାର । ଏଥୁରେ ସ୍ଥାନକାଳର ବିଚାର ରହିବା 
ଉଚିତ ନୂର୍ହେଁ । 

ପରେ ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପୁରୀ ଅବସ୍ଥାନ କାଳରେ ସାର୍ବଭୌମ ତାଙ୍କର ପରମ 
ଭକ୍ତ ରୂପେ ତାଙ୍କର ସେବା କରିଥଲେ । 


ଚୈତନ୍ୟ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ । ନୀଳାଚଳକୁ 
ଦ୍ଵାରକା ଓ ଗୁଷ୍ତିଚା ମନ୍ଦିରକୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଭାବରେ ସେ କଳଛ୍ଥନା କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ପ୍ରତିବର୍ଷ ରଥ ଯାତ୍ରାବେଳେ ଜଗନ୍ନାଥ ଗୋପୀ ବା ପରମଭକ୍ତମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଳନ 
ପାଇଁ ବହୁ ଜଳାଶୟ, ପୁଷ୍ଠ ଉପବନ ଓ ନାରିକେଳ ଉଦ୍ୟାନ ସମନ୍ମିତ ଗୁଣ୍ଡିଚାରୂପ 
ବୃନ୍ଦାବନକୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ଭାବାବେଶ 
ଜାତ ହେଉଥଲା । ରଥଯାତ୍ରାର ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଅନୁଭୂତି ‘ଚୈତନ୍ଯ ଚରିତାମୃତ”'ର 
ପଞ୍ଚମ ଖଣ୍ଡରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । କେତେକଙ୍କର ମତରେ, 
ଏହି ରଥାଯାତ୍ରାବେଳେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦେଖି ସେ ‘ଜଗନ୍ନାଥଃ ସ୍ଵାମୀ ନୟନପଥଗାମୀଂ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଜଣାଣ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ !। 
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ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସ 


ବିଶ୍ନବନ୍ଦିତ ସାହିତ୍ଯରଥୀ ସେକସ୍‌ପିୟର ଇଂଲଣ୍ଡର ଆଭନ୍‌ ନଦୀ କୂଳରେ 
ଷ୍ଟ୍ରାର୍ଟଫୋର୍ଡ଼ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ ସ୍ଥାନଟି ପୃଥ୍ବୀର 
ଏକ ସାରସ୍ବତ ତୀର୍ଥରେ ପରିଣତ ହୋଇଚି । ପ୍ରତିବର୍ଷ ସେଠାରେ ସେକସ୍୍‌ପିୟର 
ମହୋତ୍ସବ ପାଳିଚ ହେଉଚି । ପୃଥ୍୍‌ବୀର ସବୁ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାକୁ ଭଲ 
ପାଉଥ୍‌ବା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ପ୍ରତିବର୍ଷ ସେ ଉତ୍ସବରେ ଯୋଗଦିଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସେକସ୍ପିୟରଙ୍କ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଜ୍ଞାପନ କରନ୍ତି । 

ସେହିପରି ସାରଳା ପୀଠ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପକ୍ଷରେ ଏକ 
ସାରସ୍ଵତ ତୀର୍ଥଭୂମି ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିପାରିଛି । ବୃଦ୍ଧାନଦୀ ତୀରବର୍ରୀ 
କନକପାଟଣା ଆଗରୁ ଏକ. ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ଖ୍ଯାତି ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିଥ୍‌ଲା । 
ଏଇଠି ମହାକବି ସାରଳା ଦାସ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ପବିତ୍ର 'ମାଘସପ୍ତମୀ 
ଦିବସରେ ତାଙ୍କର ତିରୋଧାନ ହୋଇଥଲା । ଶାରଳାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଲାଭକରି 
ସାରଳା ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଅମର କୀରି ସୃଷ୍ଟି 
କରିଗଲେ, ତାହା ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଅମ୍ଳାନ ହୋଇ ରହିଯାଇଚି । ତେଣୁ ଏହା 
ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସାରସ୍ଵତ ତୀର୍ଥଭୂମି ¦ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଭାଷୀ, ଓଡ଼ିଶାର କବି ଲେଖକବୁନ୍ଦ 
ସମସ୍ତେ ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସରେ ଏଠାକୁ ଆସି କବିଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଦେଇ ଯାଉଥ୍‌ବେ । ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାଧାରଣ ବିଗତ ପାଞ୍ଚଶତ ବର୍ଷ 
ହେଲା କବିଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଜ୍ଞାପନ କରି ଆସୂଛନ୍ତି । ଗାଁଗହଳରେ ତାଙ୍କର 
ଅମର କୃତିକୁ ପାଠ କରୁଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ତାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ 
ନିତ୍ୟ ନୂତନ ଗବେଷଣାମାନ କରି ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା 
ବାଞ୍ଚନୀୟ । 


ନିକଟରେ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତର ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କରଣ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଛି । କିନ୍ତୁ ତାହା ଯେ ପ୍ରକୃତ ଶୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କରଣ, ଏଥ୍‌ରେ ବହୁ ସନ୍ଦେହ 
ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ ସାରଳା ଦାସ ଯେଉଁ ସମୟରେ ମହାଭାରତ 
ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ, ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ଭାରତର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ରୂପେ ପରିଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । କେବଳ ମରହଟଙ୍ଟାମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଏତେ 
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ବଡ଼ ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଆଉ କେହି ବିସ୍ତାର କରି ପାରି ନ ଥୁଲେ । ମୋଗଲ 
ଓ ଗୁପ୍ତମାନଙ୍କ କିଛି କିଛି ପ୍ରଭାବ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାଦେଶିକ ରାଜ୍ଯ 
ଭାବରେ ଏତେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିପାରି ନ ଥୁଲେ । ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ 
ଦକ୍ଷିଣରେ କାବେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମହାରାଜ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ତାଙ୍କର ସମ୍ରାଜ୍ଯ 
ବିସ୍ତାର କରିଥଲେ । ସାରଳା ଦାସ ଲେଖୁଛନ୍ତି : — 


““ କଳିକାଳ ଧୃଂସିଣ ଭୋଗେଣ କୋଟିପୂଜା 
ପ୍ରଳମ୍ଭିତେ ଖଟଇଂ ଶ୍ରୀ କପିଳେଶ୍ବର ମହାରାଜା ।” 


କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଯେଭଳି ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ରଚନା କରିଥୁଲେ, ସାରଳା ଦାସ 
ସେହିପରି ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସାରସ୍ବତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ରୂପେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ପ୍ରତାପରୂଦ୍ରଙ୍କ ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୧୫୬୮ ମସିହାରେ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତମିତ ହେଲେ । କିନ୍ତୁ ୧୫୬୮ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (ଶହେ ବର୍ଷରୁ 
ଉର୍ଧ ସମୟ ) ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଏ ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଚାରିଆଡ଼େ 
ପଠିତ ହୋଇଥ୍‌ବ । ତେଣୁ ମହାଭାରତ ପୋଥି କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୀମିତ 
ନ ହୋଇ ବର୍ଭମାନ କଥ୍ତ ହେଉଥ୍‌ବା ଆନ୍ଦ୍ରପ୍ରଦେଶର କେତେକାଞ୍ଚଳରେ, 
ତେଲେଙ୍ଗାନାରେ ନିଶ୍ଚିତ ପଠିତ ହେଉଥ୍‌ବ । ତାମିଲ ଦେଶରେ ପଠିତ ହେଉଥ୍‌ବ ! 
ବଙ୍ଗଳାରେ ତ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ରହିଚି । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ବଙ୍ଗ 
ଅକ୍ଷରରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲେଖାହୋଇଚି । ସେ ପୋଥ୍‌ସବ୍ୁ ଅଛି । ତେଣୁ 
ଦକ୍ଷିଣର ଓ ଉତ୍ତରର ସବୁକୁ ମିଶେଇ ଯେଉଁ ସଂସ୍କରଣ କରାଯିବ, ତାହାହିଁ 
କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ସାରଳା ସଂସ୍କରଣ ହୋଇପାରିବ । ଏ କାର୍ଯ୍ୟ ଦୁରୁହ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ କରଣୀୟ !। 


ମହାକବି କହିଲେ ଯାହା ବୁଝାଯାଏ, ସାରଳା ଦାସ ସେହି ମହାକବି ଶ୍ରେଣୀଭୂକ୍ତ 
ଥୁଲେ । ମହାକବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତଭାଷାରେ ଯେପରି ବ୍ଯାସ, ବାଲ୍ଧାକି, 
କାଳିଦାସ ଓ ଇଂରେଜୀ ଭାଷାରେ ସେକସ୍‌ପିୟର, ଦାନ୍ତ ହୋମର ପ୍ରଭୃତି, 
ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ସାରଳା ଦାସ । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ 
ବ୍ୟାସଙ୍କ ରଚିତ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତର ଅନୁବାଦ ନୁହେଁ । ସେ ମହାଭାରତ 
ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ନିଜସ୍ଵ ମହାଭାରତ । ଏହା ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତଠାରୁ 
କୌଣସି ଗୁଣରେ ନ୍ଯୁନ ନୁହେଁ । ଏଥ୍‌ରେ ବହୁ ନୂଆ କଥା, ବହୁ ସୁନ୍ଦର 
ଉପାଖ୍ୟାନ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଅଛି । ସେ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଢାତିର ପ୍ରକୃତ 
ପ୍ରତିରୂପ ବା ପ୍ରତିକୁବି ଏ ସବୁଥ୍‌ରେ ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଫୁଟିଉଠିଛି । ତେଣୁ 
ସାରଳା ଦାସଙ୍କ କୃତି ମହାଭାରତ ମହାକାବ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର । ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତରେ 
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ଯେଉଁ ଉପାଖ୍ୟାନ ବା ଆଖ୍ୟାୟିକାମାନ ନାହିଁ, ତାହା ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ 
ରହିଅଛି । 
ନବଗୁଞ୍ଜର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ କଳ୍ପନା 

‘ନବଗୁଞ୍ଜର' ଗୋଟିଏ ନୂଆ କଥା । ଏହା କୌଣସି ପ୍ରାଦେଶିକ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସାରଳା ଦାସ ଏହି ବିଚିତ୍ର ଜୀବ ନବଗୁଞ୍ଜରକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ନବଗୁଞ୍ଜର ବହୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଏକତ୍ର ସମାବେଶ । ସିଂହ, ହାତୀ, 
ବୃଷଭ, ଶୁଆ, ସାପ ଓ ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଏ ଅଉୁତ ଜୀବ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ସାରଳା ଦାସ ପ୍ରମାଣିତ କଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଅଛନ୍ତି । କାରଣ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମାବେଶରେ ଯେଉଁ ଜୀବ ସୃଷ୍ଟି କରାଗଲା, 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ । ତାଙ୍କ ହାତରେ ଏକ ଚକ୍ର ଥବା ଯୋଗୁଁ 
ଅର୍ଚନ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରିଲେ । “ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ତ ନାମ”ରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଜୀବ ଜନ୍ଧ, 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ବୃକ୍ଷଲତାଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ହଜାର ନାମ 
ଭିତରେ ସବୁ ଉତ୍ଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ 
ସଜାଇ ସାରଳା ଦାସ ନବଗୁଞ୍ଜର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଅନ୍ଯ ଏକ 
ଆଖ୍ୟାୟିକା, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ରକ୍ତନଦୀ ସନ୍ତରଣ । ଏପରି ଆଖ୍ୟାୟିକା ସଂସ୍କୃତ 
ମହାଭାରତରେ ନାହିଁ କି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ମହାଭାରତରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ 
ନାହିଁ । ଏହା ସାରଳା ଦାସଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଜସ୍ଵ । ଏହିପରି ସାରଳା ଦାସଙ୍କର 


mms mm —~ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉପାଖ୍ୟାନ ବା ଆଖ୍ୟାୟିକାରେ କିଛି କିଛି ଦର୍ଶନ ବା ତତ୍ତ୍ବ ରହିଛି । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଜନକ 

ମହାଭାରତ, ବିଲଙ୍କା ରାମାୟଣ ଓ ଚଷଶ୍ଡୀପୁରାଣର ରଚୟିତା ସାରଳା ଦାସଙ୍କୁ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ଜନକ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା କ'ଣ ବୋଲି କେହି ଜାଣି 
ନ ଥଲେ, କେତେକ “ବୋଲି”, କଳସା ବା ଚଉତିଶା ଛଡ଼ା କେଉଁଠି - ଆଉ 
କିଛି ଲେଖାଯାଇ ନ ଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ସାରଳା ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ 
ଏକ ନୂଆ ରୂପ ଦେଲେ । ବିଶାଳ ଓ ବିରାଟ ମହାଭାରତ ଗ୍ରନ୍ଥ ଲେଖିଲେ । 
ଯୁଗ ଯୁଗ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଏହା ଗୌରବ ହୋଇ ରହିବ । ସବୁ 
ଭାଷାର ଜନନୀ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା । କେବଳ ତାମିଲ ଭାଷାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ କୌଣସି 
ପ୍ରାଦେଶିକ ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାରେ ଏତେ ବଡ଼ ବିଶାଳ ବିରାଟ ଗ୍ରନ୍ଥ କେହି 
ରଚନା କରି ନ ଥଲେ । ସାରଳା ଦାସ ମହାଭାରତ ରଚନା କରି ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥ୍‌ଲେ । 
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ଭାରତବର୍ଷର ବହୁ ଭାଷାରେ ସଂସ୍କୃତକୁ ଅନୁକରଣ ଓ ଅନୁବାଦ କରି ବହୁ 
ଗ୍ରନ୍ଥ ଲେଖାଯାଇଛି । କିନ୍ଧ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ସଂସ୍କୃତର ଅନୁକରଣ 
ଆଦୌ ନାହିଁ । ଭାଷାରେ ତ ଅନୁକରଣ ନାହିଁ; ଭାବରେ ମଧ୍ୟ ଅନୁକରଣ 
ନାହିଁ । ମୂଳ ସଂସ୍କଟଚତ ମହାଭାରତ ଯିଏ ପାଠ କରିଥ୍‌ବେ, ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
ମହାଭାରତ ପଡ଼ିଲେ ଉଭୟ ଭିତରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ସହଜରେ ଜାଣିପାରିବେ । 
ସାରଳା ଦାସ ଚାଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗାଉଁଲି ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । 
ଆଜି ତାକୁ ପଢ଼ିଲେ ଆମର ମନେ ହେବ ଯେ ସେ ଭାଷା ବର୍ଗମାନ ଆମର 
ପ୍ରଚଳିତ ନାହିଁ । ଆମ ଭାଷା ଆଜି ସଂସ୍କୃତ, ଇଂରେଜୀ ଓ ନାନାଦି ଭାଷା 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ । ତେଣୁ ଆମେ ସାରଳାଙ୍କ ସେହି ସରଳ ଭାଷାକୁ ସହଜରେ 
ବୃଝିପାରୂ ନାହୁଁ । କିନ୍ଧ ତାହା ଅଶେଷ ପ୍ରାଣ ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟରେ ଭରା ! କେତେ 
ନୂଆ ଶବ୍ଦ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ରଚନାରେ ବ୍ଯବହାର 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଭାଷା ଓ ସେ ଶଦ ଦେଖିଲେ ଅଜି ବିସ୍ଥିତ ହେବାକୁ ପଡ଼େ । 
ସେକସ୍ପିୟର ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟ ଲେଖିଲେ, ସେତେବେଳେ ଇଂରେଜୀ 
ଭାଷା ଅତି ଦରିଦ୍ର ଥୁଲା । ତେଣୁ ସେ ତା” ଭିତରେ ପ୍ରାୟ ନଂ ହଜାର 
ଶବ୍ଦ ଆଣି ଭର୍ଗି କଲେ । ଗ୍ରୀକ୍‌ ଶବ୍ଦ ଆଣିଲେ । ଲାଟିନ୍‌ ଶବ୍ଦ ଆଣିଲେ । 
ବିଭିନ୍ନ ଇଉରୋପୀୟ ଭାଷାରୁ ଶବ୍ଦଆଣି ତହିଁରେ ଯୋଗ କଲେ । ଫଳରେ 
ରଂରେଢୀ ଭାଷା ଏକ ସମବ୍ଧ ଭାଷାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ସେହିପରି 
ସାରଳା ଦାସ ସଂସ୍କୃତ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ତାମିଲ, ତେଲୁଗୁ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରୁ 
ଶବ୍ଦମାନ ଆଣି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ଭାଷାରେ ଯୋଗ କରି ଭାଷାକୁ ସମୃଦ୍ଧ ଓ 
ରଵିମନ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଅନେକ ନୂଆ ନୂଆ ଶବ୍ଦ ସେ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି; 
ଯଥା = ବାବନାଭୂତ । ବାବନାଭୂତ ଶବ୍ଦଟି କେବଳ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରୁ 
ଆସିଛି । ପୁଣି ତାଙ୍କର “ଂଭୀମର ବଳ କୂଇଁତାଙ୍କୁ ଜଣା” ପ୍ରଭୃତି ସରଳ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଆଜି ବିଶେଷ ଭାବରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥ୍‌ବା ଜଣାଯାଏ । ସାରଳା 
ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦଭଣ୍ଡାର ସୃଷ୍ଟି କରି ଯାଇଛନ୍ତି । 
ସେ ସବୁ ଶବ୍ଦର ଏକ ଅଭିଧାନ ରଚିତ ହେବା ଦରକାର । 


ପ୍ରାଚୀନତମ ରଚନା 
ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ଲିଖିତ ମହାଭାରତଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଚୀନତମ । ସେତେବେଳକୁ ବଙ୍ଗ ଭାଷାରେ ମହାଭାରତ ଲେଖା 
ହୋଇ ନ ଅଲା । ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଏତେବଡ଼ ବିରାଟ କୃତି ରଚିତ 
ହୋଇପାରେ, ଏ କଥା କେହି କଳ୍ପନା କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏତେ ନୂଆ 
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ଶବ୍ଦବିଭବ ତା” ଭିତରେ ଅଛି, ତାହା ଭାବିଲେ ବିସ୍ଥିତ ହେବାକୁ ପଡ଼େ । 
ସଂସ୍କୃତ ପରି ତାମିଲ ଭାଷା ହେଉଛି ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦିତୀୟ 
ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ତାମିଲ ଭାଷା ଅଛି । ସେ ଭାଷାରୁ ସେ ଅନେକ ଶବ୍ଦ ଆଣିଛନ୍ତି । 
ଆଜି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଚଳନ୍ତି ଭାଷାରେ ସେସବୁ ପରିଣତ ହୋଇଗଲାଣି । 


ସାରଳା ଦାସ ଥ୍‌ଲେ ଜଣେ ଭାଷାର ସମ୍ରାଟ୍‌ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଗଠନ 
କରିବାରେ ତାଙ୍କର ନିପୂଣତାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଢାତି ଚିରଦିନ ମନେ ରଖିବ । ମହାଭାରଚ 
ଯେଉଛି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଦେଶରେ 
ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ କଥ୍ତ ଓ ପଠିତ ହେଉଥ୍‌ବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ 
ଜାତିକୁ କେହି ମାରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଆମ ଉପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ଆସି ପଡ଼ିଲା । ସେତେବେଳେ ଏ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ଧ୍ଵଂସର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ପ୍ରଭାବରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବଦଳାଇଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥୁଲା । 
ମାତ୍ର ମହାଭାରତ ଓ ରାମାୟଣ ଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କୌଣସି 
ପରିବର୍ଗନ ହେଲା ନାହିଁ । ଆମର ସଂସ୍କୃତି ଅମର ହୋଇ ରହିଗଲା । ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ବିରୋଧରେ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଛି, କେହି ଏହି ଭାଷାକୁ 
ମାରିପାରି ନାହାନ୍ତି । କାରଣ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ଏକ ବିରାଟ ଗୌରବମୟ ସ୍ତମ୍ଭରୂପେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ ରହିଆସିଛି । 


ସମନ୍ଦିତ ବିକାଶ ଆବଶ୍ୟକ 

ଯେ କୌଣସି ଦେଶ ବା ଜାତି ପକ୍ଷରେ କେବଳ ସମୃଦି ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । 
ସମୃବଦି ସହିତ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । ସମୃବି ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ଉଭୟର ବିକାଶ ନ ହେଲେ ଜାତିର କେବେହେଲେ ସମନ୍ବିତ ବିକାଶ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାକୁ ନିଆଯାଇପାରେ । 
ବର୍ଗମାନ ପୃଥ୍ବୀର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍କାରୀ ହୋଇଛି ଆମେରିକା । 
କିନ୍ଧ ଆମେରିକାର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ୟୁରୋପର ଲୋକମାନେ ସୁଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି 
ନାହିଁ । କାରଣ ସଂସ୍କୃତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେରିକା ହେଉଛି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦରିଦ୍ର । ଆମେରିକାର 
ଲୋକମାନେ ଆମ ଦେଶକୁ ଆସିବା ସମୟରେ କେଉଁଠି ହଜାରେ ବର୍ଷର ମନ୍ଦିରଟିଏ 
ଦେଖିଲେ ଖୁବ୍‌ ବିସ୍ତିତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି । କାରଣ ଆମେରିକାର ଇତିହାସ କେବଳ 
ମାତ୍ର ୩୦୦ ବର୍ଷର ଇତିହାସ । ସମୃଦ୍ଧିର ଚୃଡ଼ାନ୍ତ ଶିଖରରେ ପହଞ୍ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ବହୁତ ପଛରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ଏତେ ଧନାଢ଼୍ୟ ଦେଶ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତିର ଯାହା ବିକାଶ ହେବା କଥା, ତାହା ତାଙ୍କର ହୋଇ 
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ନାହିଁ । ତେଣୁ ସମ୍ବଵି ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ସମୃବବି ସହିତ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ 
ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳାଧାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 

ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଆମ ଜାତୀୟ ସାହିତ୍ଯର ଜାହ୍ନବୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । 
ତାଙ୍କଠାରୁ ସମସ୍ତେ ଶକ୍ତି ଆହରଣ କରିଛନ୍ତି । ସବୁକାଳ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ସେ ଶଚ୍ତିର ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହିବେ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ଆମ୍ମବିଶ୍ଵାସର ଅଧ୍‌କାରୀ ଥୁଲେ । ସ୍ଵର୍ଗାରୋହଣ ପର୍ବରେ କବି ଲେଖିଛନ୍ତି — 

““ ପ୍ରଥମ ଜନ୍ମରେ ମୁଁ ହୋଇଲି କାଳିଦାସ 

ମହା କାଳିକା ବିଜୟ ଢାତା ଅଂଶ । 

ତୃତୀୟ ଜନ୍ମରେ ସାରଳା ଦାସ କବି 

ଆର ଜନ୍ମରେ ପୂଣି ମର୍ର୍ଯ ମଣ୍ଡଳେ ଜନ୍ମିବି ।” 


ପ୍ରଥମ ଜନ୍ମରେ ସେ କାଳିଦାସ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଏବେ ସାରଳା 
ଦାସ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । ଦରକାର ପଡ଼ିଲେ ପୁଣି ଆଉଥରେ ଜନ୍ମ 
ହେବେ । କି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆତ୍ମବିଶ୍ନାସ ।! ଯେ କବି, ସେ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସାହିତ୍ଯିକ, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ନ ରହିଲେ ସେ କେବେ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ସାହିତ୍ଯ 
ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । 
କବିଙ୍କର ଯେଉଁଭଳି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା, ସେପରି ବିନୟ ଓ ନମ୍ରତା 
ତାଙ୍କଠାରେ ଶୋଭା ପାଉଥ୍‌ଲା । ନିଜକୁ ଏତେ ନ୍ୟୁନ ପ୍ରତିପାଦନ କରି କୌଣସି 
କବି କେବେ ଲେଖି ନାହାନ୍ତି । ମୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଜ୍ଞ ଅପଦଶ୍ଡି, ଅଜଣା ଅଶୁଣା । 
ମୁଁ ଯେଉଁଠି ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ତାହା ଲୋକେ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି । ମୁଁ ଯେଉଁ କୂଳରେ 
ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛି, ତାକୁ ମଧ୍ୟ କେହି ଜାଣି ନାହାଁନ୍ତି । ମୁଁ ଯାହା କେବଳ 
ଲେଖିଚି ବା ଲେଖିପାରିଟି, ତାହା କେବଳ ସାରଳାଙ୍କ ପ୍ରସାଦରେ ଲେଖିଚି । 
ଜାତିରେ ଶୂଦ୍ର ମୁଁ ଅଟଇ ମୂରୂଖ 
ପାଠ ଶାହାସ୍ରମାନ ମୁଁ ନ ଜାଣଇ ହାକ । 
x x x 
ଶ୍ରୀସାରୋଜା ଚଶ୍ଡୀନାମେ ଯେ ଅଟଇ ମହାଦେବୀ 
ତାହାଙ୍କର ପୂତ୍ର ମୁଁ ଯେ ସାରୋଳା ଦାସ କବି । 
ପ୍ରସନ୍େଣ ଆଜ୍ଞା ମୋତେ ଦେଲେ ଶାକମ୍ଭରୀ 
ଲଭ ତୁ କପିଳାସ ଶ୍ରୀ ମହାଭାରଥ କରି । 
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ଶୁଣି ବୁଧ ଜନେ ନ ଧର ଆନ ଚିତ୍ତ 
ଜନ୍ମେଣ ମୃୂରୁଖ ମୁହିଁ ନୋହଇ ପଡ୍ତିତ । 


ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 

ସାରଳା ଦାସ ଯେତେବେଳେ ମହାଭାରତ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଓଡ଼ିଶା ଦେଶର ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ତାହା ହେଉଛି 
କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ସମୟ । ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗା ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ କାବେରୀ । ମହାଭାରତ 
ଯୁଦ୍ଧର ନିଖୁଣ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଠ କଲେ ଜଣାଯାଏ ସତେ ଯେପରି ସେ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ 
ସେନାବାହିନୀର ଜଣେ ସୂଦକ୍ଷ ସୈନିକ ବା ସେନାପତି ଥ୍‌ଲେ । କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ 
ସେନାବାହିନୀରେ ସତେ ଯେପରି ସେ ନିଚେ ଯାତ୍ରା କରିଥ୍‌ଲେ । ମହାଭାରତରେ 
ଥ୍ବା ଅନେକ ତେଲୁଗୁ, ତାମିଲ ଶହ୍ଦରୁ ତାହା ଜଣାପଡ଼େ । 


କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପରି ସାରଳାଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଗୌରବ । ଜାତିର ଜାତୀୟ 
ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବବୋଧ ନ ରହିଲେ କୌଣସି ତାତି ଉପରକୁ ଉଠି ପାରେ 
ନାହିଁ । ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଂରେଜ ଛାତ୍ରର, ସେ ସ୍କୁଲଛାତ୍ର ହେଉ ବା କଲେଜଚଛାତ୍ର 
ହେଉ, ସେକସ୍୍‌ପିଅର ପଡ଼ିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । କାରଣ ସେକସ୍‌ପିଅର ନ ପଢ଼ିଲେ 
ଭାଷାଶିକ୍ଷା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, ସେହିପରି ଯେକୌଣସି ଓଡ଼ିଆ ପକ୍ଷରେ ସାରଳା 
ଦାସ ନ ପଡ଼ିଲେ ଭାଷାଶିକ୍ଷା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ ନାହିଁ । ସେକସ୍‌ପିଅର ଯେପରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଂରେଜର ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବ, ସାରଳାଦାସ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ଓଡ଼ିଆର ଗର୍ବ ଏବଂ ଗୌରବ । ମହାଭାରତ ପଢ଼ିଲେ ଜଣାଯାଏ ସତେ ଯେପରି 
ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ହସ୍ତିନାରେ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି ଓଡ଼ିଶାରେ । 
ଏଇଠିକି ଯୁଧ୍‌ଷ୍ଠିର ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭୀମ ସହିତ ତାଙ୍କର ଅନ୍ଯ ଭାଇମାନେ 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏଇଠି ତାଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଛି । ଏଇଠି ସେ ତାଙ୍କର ଜୀବନ 
କଟାଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତଠାରୁ ସାରଳା ମହାଭାରତ କେତେ 
ଯେ ତଫାତ୍‌ ତାହା ସହଜରେ ଜଣାପଡ଼େ । ଏ ମହାଭାରତରେ କେତେ 
ଦେଶାମ୍ବବୋଧ, କେତେ ଜାତୀୟତା ! ଆଜି ଯଦି ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ସାରଳାଙ୍କ 
ମହାଭାରତ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ପଠିତ ହୁଏ, ତାହାହେଲେ ସାରଳାଦାସଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ତାହା ହେବ ଏ ଜାତିର ଉପଯୁକ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜକି । 
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ଭାଗବତକାର ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ତିନିଗୋଟି ଗ୍ରଚ୍ଚକୁ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟୀ 
ବୋଲି କୂହାଯାଇଚି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା, ଉପନିଷଦ, ବହ୍ମସୂତ୍ର ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା । 
କିନ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ତ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ଏବଂ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭାଗବତ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଗୀତାରେ ବେଦ ଓ ଉପନିଷଦର 
ସାରତର୍ବ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥ୍‌ବାବେଳେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ସେହି ତଥ୍ଯକୁ ଲୌକିକ 
ତଥା ସାଧାରଣ ବୋଧଗମ୍ୟ ଭାଷାରେ ବିଭିନ୍ନ ଆଖ୍ଯାୟିକା ଛଳରେ ବୁଝାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି । ତେଣୁ ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟୀ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ 
ବେଶୀ ଆଦ୍ଧତ । ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସଦେବ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ରଚନା କରିବା ପରେ 
ହିଁ ଶାନ୍ତି ପାଇଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟୀ ଭିତରେ ଯଦିଓ ଭାଗବଚ ଗଣ୍ଯ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ତଥାପି ଯଦି ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରସ୍ଥାନ ରୂପେ କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଥ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବାକୁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ଭାଗବତ ହିଁ ସେହି ସ୍ଥାନ ପାଇବ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଭାଗବତର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ଜାତି ପ୍ରତି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅପାର କରୁଣା ଯୋଗୁଁ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତକୁ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖି 
ପ୍ରଚାର କରିଥ୍‌ଲେ । ସେତେବେଳର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦ୍ର ତଥା ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜରେ 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତକୁ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖି ପ୍ରଚାର କରିବା କେବଳ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ସମାଜ ନିମନ୍ତେ ଏକ ବୈପ୍ଳବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କର ଜନ୍ମ ପୁରୀ ସହର ନିକଟବରୀ ଗୋଟିଏ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନରେ । 
ସେତେବେଳେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ ଅତ୍ଯନ୍ତ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଥୁଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଧାରଣା ଥୁଲା ଯେ ସଂସ୍କୃତ ରଚନାବଳିକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ କରାହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ମଧୁର ପଦଲାଳିତ୍ଯ ତଥା ଗଭୀର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
କୌଣସି ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେତେବେଳେ 
ସଂସ୍କୃତ-ଅଭିଜ୍ଞ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଭାବୁଥ୍ଲେ । ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲିଖିତ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତକୁ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖିଲେ କେବଳ ଯେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
କ୍ଷଣ୍ଡି ହେବ ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ ମଧ୍ଯ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯିବ 
ବୋଇି ଆଶଙ୍କା କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । 
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ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଥରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ମାଆ ପୁଅକ୍ର କହିଲେ, “ପୂଅ, 
ଭାଗବତ ପଢ଼ାହେଲାବେଳେ, ମୁଁ ସେଥ୍‌ରୁ କିଛି ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । ମୁଁ ବୁଝିବା 
ପରି ତୁ କ'ଣ ମୋ ଭାଷାରେ ଭାଗବତଟିଏ ଲେଖିଦେଇ ପାରିବୁ ନାହିଁ ?” 
ଏହି ପଦେ କଥା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ମନରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା, 
ସେଥ୍‌ରୂ ଜନ୍ମନେଲା ଏକ ମହାନ୍‌ ସଂକଳ୍ପ । ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ କର୍ଣ୍ଣ -କୃହରରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ମାଆ ଭଉଣୀଙ୍କ ଆତୁର ନିବେଦନ, “ଆମେ 
ବୁଝିବା ପରି ତୁମେ କ'ଣ ଆମ ଭାଷାରେ ଭାଗବତଟିଏ ଲେଖିଦେଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ ?”” ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଅସାଧାରଣ ବ୍ର୍ପ୍ବରି ଲାଭ କରିଥ୍‌ବା ଶ୍ରୋତ୍ରୀୟ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହା ଥୁଲା ଏକ ବିପ୍ଳବର ଆହ୍ଲାନ । ଭାଗବତକୁ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ଲେଖି ଆପାମର ବ୍ରାହ୍ମଣ ସବୁ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପାଇଁ ଭକ୍ତିର ଗଙ୍ଗା ବୁହାଇବାକୁ 
ସେ ଯେଉଁ ବୈପ୍ଲବିକ ପଦକ୍ଷେପ ନେଲେ, ତାହା ଭାଷା, ଧର୍ମ ତଥା ସାମାଜିକ 
ଚେତନା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଅତୁଳନୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଶରଣ ନେଇ ନୂୃସିଂହଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଭାଗବତ ରଚନା ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ; “ନମଇଁ ନୃସିଂହ 
ଚରଣ, ଅନାଦି ପରମ କାରଣ ।” ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରଥମେ ଥୁଲେ ନୂସିଂହ । 
ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ଦ୍ର୍ମ୍ଙଙ୍କ ଅଚଳଜା ଭଚ୍ତି ଏବଂ ପୃଢା ହେତୁ ଯଜ୍ଞ ମଧ୍ଯରୁ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହେଲେ ନୃସିଂହ । ତାଙ୍କର ସେ ବିକଟାଳ ଭୈରବ ରୂପ ଦେଖି ଭୀତତ୍ରସ୍ତ 
ରାଜା କାତର ପ୍ରାର୍ଥନା ଢଣାଇଲେ — “ପ୍ରଭୁ ମୁଁ ଯେଉଁ ଶାନ୍ତ ପରଂବ୍ର୍ମଙ୍କର 
ଅପାଣିପାଦ ରୂପ ଧ୍ଯାନ କରିଥ୍‌ଲି, ସେହି ରୂପ ତ ଏ ନୂହଁନ୍ତିଃ ଏହି ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରୁ 
ନୃସିଂହଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା ବା କିପରି ?” ଏହି ସମୟରେ ଆକାଶବାଣୀ 
ହେଲା, “ଭକ୍ତ ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ରମ୍ଟ ଏ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଅପାଣିପାଦ ଜଗତର 
ନାଥ, ଯାହାଙ୍କର ଅଲୌକିକ କଳ୍ପନା ତୂମେ କରିପାରିଛ । ସେ ପ୍ରଥମେ ନୃସିଂହ 
ରୂପରେ ତୁମକୁ ଦର୍ଶନ ଦେଉଛନ୍ତି । ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣ ରୂପରେ ପୂଚାର୍୍ଚନା 
କର । ତା'ପରେ ସେ ତୁମର କଳିତ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇବେ ।”' 

ନୃସିଂହ ହିଁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଆଦ୍ୟଯରୂପ । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା ଭିତରେ ମୃଷ୍ତି 


ମଣ୍ଡପ ପାଖରେ ଏବେ ବି ନୂସିଂହଙ୍କର ସେହି କ୍ଷୁଦୁ ମନ୍ଦିର ରହିଅଛି । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 


—~ 


ମନ୍ଦିରରେ ଏବେ ବି ଲକ୍ଷ୍ମୀ-ନୂସିଂହଙ୍କର ଶାନ୍ତ କମନୀୟ ମୃରି ଶୋଭା ବର୍ଵନ 
କରୁଛି । ନୃସିଂହ ହିଁ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଅନାଦି କାରଣଙ୍କ ପ୍ରଥମ ବହିଃପ୍ରକାଶ । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ନୂସିଂହ ରୂପରେ ବନ୍ଦନା କରି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଆରମ୍ଭ 
କରି ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତଠାରୂ ତା'ର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯ ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି ତଥା ନୃସିଂହଙ୍କ 
ଚରଣ ବନ୍ଦନା କରି ସେ ବିପ୍ଳବର ଅଗ୍ନିଷିଖା ଧୀରଣ କରିଛନ୍ତି । 
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ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓଡ଼ିଆରେ ଭାଗବତ ରଚନା କରିଥ୍‌ବାରୁ ସେ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ପ୍ରେରଣାଦାତ୍ରୀ ଜନନୀ ଉଭୟଙ୍କୁ ଆପାଙ୍‌କ୍ତେୟ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା ଏବଂ ସମାଜର 
ଅନେକ ନିର୍ଯ୍ୟାଚନା ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥ୍‌ୁଲା । ତଥାପି ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦୀସ ନିଜର ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେହି ସ୍ଵଧର୍ମ ହେଲା ନିଜ ମାତାଙ୍କ 
ପ୍ରତି, ନିଜ ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି ଏବଂ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ ଭାଗବତର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରବ୍ଧାା ଅନୁରାଗ ତଥା ଭକ୍ତିର ନିବେଦନ । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତ ରଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସ 
ଦାଶ୍ତି ବୂରରେ ମହାଭାରତ ରଚନା କରିଥୁଲେ । କିଚ୍ଛ ତାହା ଥୁଲା ଛନ୍ଦବିହୀନ । 
କେଉଁଠି ନବାକ୍ଷରୀ ତ କେଉଁଠି ଚତୁର୍ଦଦଶାକ୍ଷରୀ୨ କେଉଁଠି ଷୋଡ଼ଶାକ୍ଷରୀ ତ 
କେଉଁଠି ପଞ୍ଚବିଂଶାକ୍ଷରୀ, ପଦ ପଡ଼ିବା ନିମନ୍ତେ ଯେତେ ବାଟ ଗଲା । ଯେପରି 
ବର୍ଷାକାଳୀନ ନଦୀ ତା”ର ପ୍ରଖର ସ୍ରୋତରେ ଥଳ କୂଳ ନ ମାନି ବନ୍ଯା 
ରୂପରେ ବହିଯାଉଚି, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତରେ ତାହା ହେଲା ଏକ ନିର୍ମଳ 
ଶାରଦୀୟ ସ୍ରୋତସ୍ବିନୀ । ନବାକ୍ଷରୀ ବୂରରେ ଏକ ଛନ୍ଦୋବବ୍ଧ କାବ୍ଯ । ସରଳ 
ଭାଷାରେ ବେଦ ଉପନିଷଦର ଗୃଢ଼ ତତ୍ତ୍ବ ପରିବେଷଣ କରିବାରେ ସେହି ନିପୁଣ 
ହସ୍ତର ଲେଖନୀ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ କବିଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏକ ନବ ଦିଗନ୍ତର 
ସୂଚନା ଦେଇପାରୁଛି । ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତର ଆଦ୍ଯ ଶ୍ଳୋକ — 


ନିଗମକନ୍ତତରୋର୍ଗଳିତଂ ଫଳଂ ଶୁକମୁଖାଦମୃତଦ୍ରବ-ସଂଯୁତମ୍‌ । 
ପିବତ ଭାଗବତଂ ରସମାଳୟଂ ମୁହୁରହୋ ରସିକା ଭୂବି ଭାବୁକାଃ ॥ 
ଏହି ଗୃଢ଼ ଅର୍ଥକୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ମାତ୍ର ନଅଗୋଟି ପଦରେ ଯେପରି 


ସରଳ ଓ ସାବଲୀଳ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଯାଇଛନ୍ତି, ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟରେ 
ତା'ର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ — 


ସକଳ ବେଦ ହୋଇ ବୃକ୍ଷେ, ଫଳ ଫଳିଲେ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷେ । 
କେତେହେଁ ଦିନ ପାଚି ତଳେ, ବୁକ୍ଷୁ ପଡ଼ିଲେ ବାୟୁ ବଳେ । 
ଶୁକ ଧାଇଁଲେ ତାହା ଦେଖି, ପକ୍ଷୀଙ୍କ ସଙ୍ଗତ ଉପେକ୍ଷି । 
ତୋଷେ ଅଧରେ କ୍ଷତ କଲା, ଭିତରେ ସୁରଙ୍ଗ ଦିଶିଲା । 

ତହୁଁ ଗଳିଲା ରସ ସାର, କି ଅବା ଦେବା ପଟାନ୍ତର । 
ଅମୃତ ନିନ୍ଦେ ସ୍ଵାଦୂପଣେ, ସୁଜନେ ପିବ ଅନୁକ୍ଷଣେ । । 
ଆନନ୍ଦେ କର ସୁଧା ପାନ, ଯେବେ ପାଇବ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ . | 

ଏ ରସ ଚାରି ବେଦ ମୂଳ, ନିଗମ ବୃକ୍ଷର ଏ ଫଳ । 

ପିବ ଢୀବନ ଅନ୍ତଯାଏ, ଯେବେ ବଞ୍ଚୁବ ମାୟାମୋହେ । 
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ବ୍ୟାସଦେବ ଭାଗବତର ପ୍ରଶସ୍ତି ଗାଇ ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତର ଶେଷ ଆଡ଼କୁ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ, ସଂସାରର ମାୟା ମୋହରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ଢୀବନ 
ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାଗବତ ପାଠ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏହି କଥାକୁ ମଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ସରଳ ଭାଷାରେ ସୁନ୍ଦର ପଦ ଯୋଜନା କରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତରେ 
ପ୍ରକାଶ କରି ପାରିଛନ୍ତି ମନକୁ ଛୁଇଁବା ପରି । 


ସଂସ୍କୃତ ଭାଗବତଠାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ! 
ମୃଗୁଣୀ କଥା ଏହିପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଷୟ । ଏହା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ କନ୍ଥନା । ତଥାପି 
ଭାଗବତର ଅଙ୍ଗସୌଶ୍ଠବ ବୃଦି କରି ଏହା ଭାଗବତର ଏକ ଅଂଶ ହୋଇପାରିଛି । 
ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ଶବର ନିଜର ଢାଲ ବିସ୍ତାର କରିଦେଇ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ହୃତାଶନ 
ଜାଳିଦେଇଛି । ଚତୁର୍ଦଦିଗରେ ଭୀଷଣ ଦ୍ର୍ବିପାକ । ଅସହାୟ ହୋଇ ମୃଗୁଣୀ କାତର 
ଭାବରେ ମହାଭାରତର ସତୀ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ ପରି ଅନନ୍ୟୋପାୟ ହୋଇ ଜଗନାଥଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି ଏବଂ ଶେଷରେ ମୃଗୁଣୀକୁ ଭଗବାନ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । ଜୀବନରେ 
ଏହିପରି ଦୃଦଦିନ ଆସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ । ସେତେବେଳେ ସେ ଏକ 
ଅସହାୟ ମୃଗୁଣୀ ହୋଇଯାଏ । ତାହାପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ତାଙ୍କର ମୃଗୁଣୀ ସ୍ତୁତି ଛାଡ଼ି 
ଯାଇଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ମନ ଏବଂ ହୃଦୟ ଦେଇ ଅସହାୟା ମୃଗୁଣୀଟି ପରି ଯଦି କେହି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଡାକେ, ସେ ଡାକ ଜଗନ୍ନାଥ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଶୁଣନ୍ତି । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସେ ଏହି 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ରକ୍ଷକ । ମୃଗୁଣୀ ସ୍ତୁତି କେବଳ ଏକ ଆଖ୍ୟାୟିକା ନୁହେ, ଏଥ୍‌ରେ 
ହୃଦୟର ଯେଉଁ ଅନ୍ତରତମ କାରୁଣ୍ୟ ଭରିରହିଛି, ତାହା ହେଉଛି ଏକ ଅନବଦ୍ୟ ଶାଶ୍ତ 
ସାହିତ୍ୟ । 


ହିନ୍ଦୀଭାଷୀ ଲୋକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ସଛକବି ତୁଳସୀଦାସଙ୍କ ‘ରାମଚରିତମାନସଂ 
ଯେପରି ସୁଖପାଠ୍ୟ, ଇଂରେଜୀଭାଷୀଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ବାଇବେଲ ଯେପରି ଶାନ୍ତିଦାୟକ, 
ଓଡ଼ିଆଭାଷୀଙ୍କ ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଶ୍ରୀମଦ୍‌୍ଭାଗବତ ସେପରି ସୁଖପାଠ୍ଯ 
ଓ ଶାନ୍ତିଦାୟକ । ଓଡ଼ିଆଜାତି ଭାଗବତ ବିନା ବଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏପରି କୌଣସି ଗ୍ରାମ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠି ଲୋକମାନେ ଭାଗବତ ପଢ଼ନ୍ତି ନାହିଁ । 
ମେଦିନୀପୂରରୂ ଗୋଦାବରୀ ତୀର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁଠି ଓଡ଼ିଆଜାତି ଜୀବିତ, ଯେଉଁଠି 
ଓଡ଼ିଆଘର ଅବସ୍ଥିତ, ସେଇଠି ଭଗବତ ପଢ଼ା ଚାଲିଛି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ବଙ୍ଗଭାଷାରେ 
ଲିଖିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ମେଦିନୀପୁର ଜିଲ୍ଲାରେ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକେ ପଢୁଛନ୍ତି । 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ଉଭୟ ବଙ୍ଗ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇ ପଢ଼ାଯାଉଅଛି । 


ଗାଁ ଗାଁରେ ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ ହୋଇଛି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ବୈଠକଖାନା । ରାତ୍ରିର 
ପ୍ରଥମ ପ୍ରହରରେ ଗାଁ ମୁଣ୍ଡରେ ଗାଆଁର ସବୁଲୋକ ମିଳିତ ହୋଇ ଭାଗବତ 
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ପାଠ କରିବା ଦୃଶ୍ଯ ଆମ ସାମାଜିକ ଢୀବନର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଅଙ୍ଗ । ଭାଗବତର 
ସରଳ ଭାଷା ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଭାବ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ ତୁଚ୍ଛ ସାଂସାରିକ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟଠାରୁ 
ଦୂରେଇ ନେଇ ନିତ୍ୟ ତଥା ଶାଶ୍ବତ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ନିକଟତର କରିଦିଏ । ସେଥ୍‌ରେ 
ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ତା'ର ତୁଳନା ନାହିଁ । 


ଭାଗବତର ଧାର୍ମିକ ଓ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ଯ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ଏକ ମୂଲ୍ଯ ରହିଛି । 
ତାହା ହେଉଛି ଏତିହାସିକ । ଏହି ଏତିହାସିକ ମୂଲ୍ୟ ଅକଳନୀୟ । ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ଯେତେବେଳେ ଭାଗବତ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ଥୁଲା ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସର 
ଏକ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣ । ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ଧ ଦେବ ବାରମ୍ବାର ପରାଜୟର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ବିଜୟୀ ବୀର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଭାଗ୍ୟରେ ବିଡ଼ମ୍ବନା 
ଦେଖା ଦେଇଥ୍‌ଲା । ବାରମ୍ବାର ଶତୁ ଆକ୍ରମଣକୁ ପ୍ରତିହତ କରି କରି ବୀର 
ଓଡ଼ିଆ ଶେଷରେ ନିସ୍ତେଜ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ଦୀପର ଶେଷ ଜ୍ଯୟୋତିପରି ଓଡ଼ିଆ 
ପାଇକ ମୁସଲିମ ଆକ୍ରମଣକାରୀଙ୍କୁ ହଟାଇ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଇତିହାସର ପଦଚିହନ 
ସେତେବେଳେ ସୂସ୍ପଷ୍ଟ । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପୀୟ ଆଲୋକରେ 
ଆଲୋକିତ କରୁଥ୍‌ଲା । କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ କାବେରୀ ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ବିସ୍ତାର କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଶାସକ ରାୟରାମାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଶ୍ରୀଟୈତନ୍ଯ 
ଗୋଦାବରୀ ତଟରେ ଭେଟିଥ୍‌ଲେ । ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ-ଅଶ୍ଵମାନେ ଗଙ୍ଗାନଦୀରେ 
ତାଙ୍କ ତୃଷା ନିବାରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ଯ କଳିଙ୍ଗ ଶହ 
ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ଲା । ସେହି କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ଯର ସୌଭାଗ୍ୟଯରବି 
ଅସ୍ତ ହୋଇ କାଳରାତ୍ରି ମାଡ଼ି ଆସୁଥ୍୍‌ଲା । ସେହି ଘୋର ଦ୍ୂ୍ଦିନ ଭିତରେ, 
ସେହି ଘନ ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବାର ଆହ୍ଵାନ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କଲା । 


ଏ ଦୀର୍ଘ ଅନ୍ଧକାରମୟ କାଳରାତ୍ରି, ଯେପରିକି ସେ ଅନ୍ଧକାର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ତେଜ, ଦୀପ୍ତି ଓ ଅସ୍ଥିତଵକୁ ପଦାଘାତ କରି ମିଞ୍ଜି ମିଞ୍ଜି ହୋଇ ଦୀପ ଜଳୁଥ୍‌ଲା 
ଅସଂଖ୍ୟ ଗ୍ରାମରେ ଭାଗବତ ଘରମାନଙ୍କରେ; ତାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଦୀର୍ଘ ଚାରିଶହ 
ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ବଞ୍ଚଗଲା । ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କର ଭାଗବତ ଥୁଲା 
ତା'ର ଭାଷା ଓ ସମସ୍ତ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବ ଓ ଆକାଙ୍‌କ୍ଷାର ପ୍ରତୀକ । ତା'ର 
ଆଧାମ୍ବମିକ ସଂଗଠନର ଶକ୍ତି । ଏ ଅଭିଶପ୍ତ କାଳର କଥା ଚିନ୍ତା କଲେ ଆଜି 
ବିଶ୍ରାସ କରି ହୁଏ ନାହିଁ ଯେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ତାଙ୍କର ଭାଗବତ ପୋଥ୍‌ର 
ଡ଼ୋରରେ କିପରି ଗୋଟାଏ ବିଶାଳ ଜାତିକୁ ଏତେଦିନ ଧରି ବାଛି ରଖିଦେଲେ । 


୩୪ 
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ଯେତେବେଳେ ତରବାରି ଭଗ୍ନ, କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମର ପରାକ୍ରମ ସଙ୍କୁଚିତ, ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ 
ବା କାବେରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଆଉ ନାହିଁ, ଏକ ଅତୃଳନୀୟ 
ବୀର ଜାତିର ଅସ୍ତିତ୍ୂର ପ୍ରଶ୍ନ ଘନେଇଁ ଆସୁଛି, ସେତେବେଳେ ସେ ଆହ୍ନାନକୁ 
କେହି ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । ସେତେବେଳେ 
ଏ ତାତିର ଦରକାର ଥୁଲା ଏକ ବିଶାଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନେତୃତ୍ସ । ସେହି ନେତୃତ୍ବ 
ଦେଇ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଚିରକାଳ ଅମର ହୋଇଗଲେ । 


ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ସାହିତ୍ୟରେ ସବୁ 
ରସର ପରିବେଷଣ ହେବ । ମାତ୍ର ପ୍ରଧାନ ରସ ହେଉଛି ଭକ୍ତିରସ । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାକୁ 
ଛାଡ଼ି ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବଞ୍ଚୁପାରିବ ନାହିଁ । ଚାରିଆଡ଼େ ଯେତେବେଳେ ଘୋର 
ଭୌତିକତାର ତାଣ୍ଡବନୃଧତ୍ୟ, ଚତୁର୍ଦିଗରେ- ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଆକୁଳ ନିବେଦନ, ସେତେବେଳେ 
କିଏ ଏହି ବିଶ୍ବକୁ ଶାନ୍ତିର ପଥ ଦେଖାଇବ ? ଭାରତବର୍ଷ ବିଶ୍ଵକୁ ଯେଉଁ ପଥ 
ଦେଖାଇଥୂଲା, ସେ ତାହା ନିଜେ କଂଣ ବିସୃତ ହୋଇଯିବ ! ବେଦ, ଉପନିଷଦ, 
ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ ପରି ଯେଉଁ ଅମୂଲ୍ୟ ଧନ ଆମ ପାଖରେ ରହିଛି, 
ଆମେ କଂଣ ତାହାର ବ୍ଯବହାର କରିବା ନାହିଁ ? କସ୍ତୁରୀମୃଗ ନିଜର ସୁବାସକୁ 
ଖୋଜିବ୍ରଲିଲା ପରି ଆମେ ଦିଗ୍ଭାନ୍ତ ହୋଇ ଏକ ମରୀଚିକା ପଛରେ ଗୋଡ଼ାଇବା ? 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ନାନକ, କବୀର, ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀ 
ଅରବିନ୍ଦ ଆସିଛନ୍ତି, ଭାରତକୁ ଭୁଲିଯାଇଥ୍‌ବା ତା'ର ବାଟକୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ସନ୍ଥ ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କ ପରି ସେହି ବାଟ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ 
ଆସିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ସେଇ ଅମୃତମୟ ସୃଷ୍ଟି ଯୂଗେ ଯୁଗେ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଥ୍‌ବ । 


୩୫ 
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ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିଳ୍ପୀ ଅଭିମନ୍ୟୁ 


କୌଣସି ପ୍ରଧାନ କବିଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଚାର କଲାବେଳେ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ଯର 
ଵତିହାସିକ ମୂଲ୍ୟ, ଦାର୍ଶନିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଓ କାବ୍ୟଗତ ମୂଲ୍ୟର ବିଚାର କରାଯାଏ । 
ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତସିଂହାର ପୂରାତନ ଯୁଗର ଶେଷ 
ସମୟର କବି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ସେ ୧୭୫୭ରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ ଓ 
୧୮୦୮ରେ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଅବଶ୍ଯ ବ୍ରଜନାଥ ବଡ଼ଜେନା 
ତାଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଥଲେ । ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ଓ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ 
ଥୁଲେ ତାଙ୍କର ପରବର୍ଗୀ । ୧୮୪୫ରେ କବିସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍ର ଓ ୧୮୬୨ରେ 
ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ୧୮୫୦ ମସିହାକୁ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୂରାତନ 
ଓ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ଯର ସୀମାରେଖା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ଓ ଅଭିମନ୍ୟୁ 
ଏହି ସୀମାରେଖାର ଶେଷ ପୁରାତନ କବିରୂପେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କ ପରେ 
ଆଉ କେହି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁରାତନ କାବ୍ୟ ରଚନା କରି ନାହାନ୍ତି । ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ 
ଓ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତକାର ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ମାତ୍ର ଚିତ୍ରକାବ୍ଯ-ପ୍ରଧାନ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ଶେଷ ସୂର୍ଯ୍ୟରଶ୍ି ଅଭିମନ୍ୟୁଙ୍କ ପରେ ଅସ୍ତମିତ ହୋଇଗଲା । 

ଅନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ, ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତି ବିଖ୍ୟାତ କବିଙ୍କ ପରି ଅଭିମନ୍ୟୁ 
ପରାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌କାଳରେ ତାଙ୍କର କବିତା ରଚନା କରିଥୁଲେ । ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ଭାଗବତ ରଚନା କଲେ, ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵାଧୀନତାର ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଅସ୍ତମିତ ହେବାକୁ ବସିଥ୍‌ଲା; ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ ମୋଗଲ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନର 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ତାଙ୍କର କାବ୍ଯ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । ଅଭିମନ୍ଯୁ ଇଂରେଜ ଶାସନ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଆସିବାବେଳେ ତାଙ୍କ କାବ୍ଯ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାର କ'ଣ ଏତିହାସିକ 
ମୂଲ୍ଯ ଅଛି ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ । କେତେକ ସମାଲୋଚକ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ସେ ନିଜେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବଂଶୋଉବ ହୋଇ କାହିଁକି ଏପରି ଶ୍ୃଙ୍ଗାରରସାମ୍ବକ କବିତା 
ଲେଖିଅ୍‌ଲେ ଓ ବୀରୋଚିତ କାବ୍ୟ ରଚନା ନ କଲେ । ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଓ “ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ସମାଲୋଚନା କରନ୍ତି ଏବଂ କହନ୍ତି ଯେ, 
ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଓଡ଼ିଶାଟାକୁ କ୍ଲୀବ କରିଦେଲେ । ମାତ୍ର ସେମାନେ ବୁଝିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଯେ କବି ହେଉଛି ଭବିଷ୍ଯତ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଲାଟିନ Va ଓ ଇଚରାଜୀ 
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Poet, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ¬ ଯିଏ କବି ସେ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଦେଖ୍ପାରେ । ସଂସ୍କୃତରେ 
ଅଛି କବି କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶୀ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଯେତେବେଳେ ବୀରତ୍ବର ପରାକାଷ୍ଠାରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଇଥ୍‌ଲା, ସାରଳାଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଥଲା ତା'ର ଉତ୍ଙ୍ଗ ଉଦଦାମ 
ପ୍ରତୀକଃ ଏକ ପ୍ରଚଷ୍ତ ବୀରତ୍ଵପୂର୍ଣ କୃତିରୂପେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
ମାତ୍ର କପିଳେନ୍ଦ୍ର ବା ନରସିଂହଙ୍କର ସେ ବୀରତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସମୟ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ 
ବେଳକୂ ଅତୀତ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ତେଣିକି ଆସିଲା ଏକ ଅନ୍ଧକାର ଯୁଗ । 
ଏହି ପରାଧୀନତାରେ ରହି ବହୁ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଚି । 
କବି ଓ ନେତାର ଗୁଣ ହେଉଛି, ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ବିଫଳ ହେଲେ ଜନତାର 
ଭାବରାଜିକୁ ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରାଇବା । ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ନ ଆସିଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ବୀରରସ-ପ୍ରଧାନ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଯେତେବେଳେ ଇତିହାସର ଘଟଣାସ୍ରୋତରେ 
ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇ କିଂକର୍ଭବ୍ୟବିମୂଢ଼ ହୋଇ ବସିଥ୍‌ଲା, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଭକ୍ତିଭାବରେ 
ଉଜ୍ଜୀବିତ, ଉଦ୍ଦୀପିତ କରି ନ ଥୁଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଲୋପ ହୋଇ 
ଯାଇଥାନ୍ତା । ତେଣୁ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରାଚନ କବିଗଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ଓ ଭାରତରେ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ଭକ୍ତିରସ ମାଧ୍ୟମରେ ଜନତାର ଆମ୍ଶକ୍ତିକୁ ଉଦ୍ଦୀପିତ କରି ରଖିଛନ୍ତି 
ଓ ଅଭିମନ୍ୁ ତାହାହିଁ କରି ତାଙ୍କର ପୂର୍ବସୂରିମାନଙ୍କର ଗୌରବ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । 
ଦ୍ଵିତୀୟ ହେଉଛି ଅଭିମନ୍ସ୍ୁଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଏହା ହେଉଛି 
ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ । ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣ କଥାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି କାବ୍ଯକବିତାମାନ ରଚନା 
କରାଗଲା । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତକୂ ଆଶ୍ରୟ କରି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ 
ଲେଖିଲେ ଓ ବଳରାମ ଦାସ ସଂସ୍କୃତ ରାମାୟଣକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ରାମାୟଣ 
ଲେଖିଲେ । କାବ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ବୈଦେହୀଶ ବିଳାସରେ ଏହି 
ରାମକଥୀକୁ ରୂପାୟିତ କଲେ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟମଣି ଚ୍ଯାଉ ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ବିଶ୍ଵନାଥ 
ଖୁଣ୍ଡିଆ ଅଧ୍ଯାମ୍‌ ରାମାୟଣ, କେଶବ ରାମାୟଣ ଓ ବିଟିତ୍ର ରାମାୟଣ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । 
କୃଷ୍ଣକଥାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଦାସ, ଦେବଦ୍ରର୍ନ୍ଲର ଦାସ, ଭକ୍ତଚରଣ ଦାସ, 
କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ସଦାନନ୍ଦ ବ୍ରଙ୍ମା ଓ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତସିଂହାର କାବ୍ଯମାନ ଲେଖିଲେ । 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବୈଷ୍ଣବ କବି ରସଗଙ୍ଗାଧରର ଲେଖକ ପଡଶ୍ଡିତରାଜ ଜଗନ୍ନାଥ ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଯେ, “ଜଗତି ନରଜନ୍ମ ଚସ୍ତିନ୍‌ ବୈଦୁଷ୍ଯଟଂ ତତ୍ର ସତ୍‌କବିତା”” ¬ ଜଗତରେ 
ନରଜନ୍ମ ଧନ୍ଯ; କିନ୍ତୁ ସତ୍‌ କବିତା ନ ଥ୍‌ଲେ ସେ ପାଣ୍ରିତ୍ଯର ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । 
କିନ୍ଧ ଏ ସତ୍‌କବିତା କାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଲେଖାଯିବ ? ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି ¬ 
“ନ ସାଧୂତା ସା ନହି ଯତ୍ର ମାଧବଃ”'- ଯେଉଁଠି କୃଷ୍ଣ ନାହାନ୍ତି ସେଠି 
କି ସାଧୁତା, କି ସତ୍‌ କବିତା ମୁଁ ଲେଖିବି ? ˆ ଜନିରସ୍ତୁ କୃଷୀବଳକୂଳାନାମପି 
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ଗୋବିନ୍ଦପଦାରବିନ୍ଦେ ଭାବଃ”' ¬ କୃଷକକୂଳରେ ପଛେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଉ, କିନ୍ତ 
ଗୋବିନ୍ଦ ପଦ-ଅରବିନ୍ଦରେ ମୋର ମନ ରହୁ | 


ଏ ବେୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ଭାରତର ଧର୍ମଜଗତକୁ କିପରି ଆଲୋଡ଼ିତ କରିଚି, ତାହା 
ଏ ଲେଖାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ଉଭୟ ଉତ୍କଳୀୟ ବା ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ 
ଓ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଓଡ଼ିଆ କବି ଓ ସାହିତ୍ଯକମାନଙକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଚି । ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର କବିମାନେ ହେଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, 
ବଳରାମ ଦାସ, ଅଚ୍ରଧ୍ଯୁତ, ଯଶୋବନ୍ତ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୂ କବି । ଗୌଡ଼ୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମୀ କବି ହେଲେ — ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ, କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ସଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମା ଓ 
ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତ ସିଂହାର । ଅନେକେ ସମାଲୋଚନା କରନ୍ତି ଯେ, ଗୌଡ଼ୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵଜାତୀୟ ନୁହେଁ । ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଏବଂ 
ଏ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ବଡ଼ କରି ଧରିଲେ, ଏହା ଖୁବ୍‌ ବେଶି । ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ 
ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି ଯାହାକି ପିଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଓ ଶୂନ୍ଯୟବାଦ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ 
ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ଅବିମିଶ୍ରା ଭକ୍ତି ଓ ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ । 
ଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ହେଉଛି ଦେହ ମଧ୍ଯରେ ସମସ୍ତ ସଂସାରକୁ ଦେଖିବା; ରାଧାକୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରେମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଦେହଧାରୀର ପ୍ରେମ ନୃହେଁ, ଏହା 
ଜୀବାମତ୍ମା ଓ ପରମାମ୍ବା ପ୍ରେମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା । 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ହେଲେ ତିନୋଟି ମାର୍ଗ ଜ୍ଞାନ କର୍ମ ଓ ଭଢ୍ତି । 
ଜ୍ଞାନକୁ କୀଟବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ; କୀଟବ୍ରହ୍ମ ଓ ପିଣ୍ଡବ୍ରଙ୍ମାତ୍ତ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଶେଷ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । କୀଟ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମର ଦର୍ଶନ, ଏହା ହେଉଚି 
ଜ୍ଞାନ । କର୍ମ ହେଉଚି, କର୍ମ କରିଯିବା ଓ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଫଳ ସମର୍ପଣ 
କରିବା ¬ କର୍ମଶ୍ୟେବାଧ୍‌କାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ । କର୍ମକୁ ବ୍ରହ୍ମାର୍ପଣ 
ବିଧ୍‌ ବୋଲି ଗୀତା କହିଛନ୍ତି । 


ଏହାକୁ ପୁଣି ମର୍କଟ ନ୍ୟାୟ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମର୍କଟ 
ଏ ଡାଳରୁ ସେ ଡାଳକୁ ଯିବାବେଳେ ବା ଦଉଡ଼ିଯିବାବେଳେ ତା”ର ଶିଶୁ ତାକୁ 
ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଥାଏ । ସେ ନିଜର ମାତାର ଆଶ୍ରିତ । ମାତ୍ର ତାକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ । ଭକ୍ତି ହେଉଛି କେବଳ ହରି ଭଜନରେ ହିଁ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରିବା । 
ଏହାକୁ ମାର୍ଜାର ନ୍ୟାୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ବିରାଡ଼ି କୁଆଡ଼େ ଯିବାବେଳେ 
ତା'ର ଛୁଆକୁ ମୁହଁରେ ଧରି ଯାଏ । ବିରାଡ଼ିଛୁଆ ତା'ର ମାତାର ଆଶ୍ରିତ । 
ମାତ୍ର ତାକୁ କିଛି କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । 
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ଓଡ଼ିଶାର ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଟିକିଏ ଜ୍ଞାନ ଆଡ଼କୂ ଢଦଳିଯାଇଛନ୍ତି । ଗୌଡ଼ୀୟମାନେ 
ଭକ୍ତିକୁ ହିଁ ସର୍ବପ୍ରଧାନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଦ୍ିତୀୟତଃ ବୈଷ୍ଠବଙ୍କ ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିର ବହୁ ସମାଲୋଚନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏଥ୍‌ରେ କାମୁକତା ନାହିଁ; କାରଣ ଏହା ମାନବ ହେଲେ ହେଁ ଅମାନବୀୟ । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଅପ୍ରାକୃତ ପ୍ରେମମୃତି ଜୟ ରାଧା ହରି/ଅବ୍ଯକ୍ତ ଲୀଜାକୂ ବ୍ୟକ୍ତ 
କର ଅବତରି” ବୋଲି ଅଭିମନ୍ଯୁ ଲେଖିଛନ୍ତି । ଶରୀରଭେଦ ଭଚ୍ଚନରେ ଲେଖା 
ହୋଇଛି ¬ 


“ନଳିନୀ ଦଳରେ ଯେହ୍ନେ ଚଳ, 
ପବନେ ହୁଅଇ ଢଳ ଢଳ, 

ପରମ ପୀରତି କହି ନ ଯୋଗାଇ, 
ପାଣି ଫୋଟକାର ଏ ଶରୀର ।” 


କିନ୍ତୁ ଏ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣଠବଧର୍ମ ଓ ଗୌଡ଼ୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଉଭୟ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଲୀଳାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଚି ଓ ଭସ୍ତିକୁ ହିଁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଚାର କରିଚି । ଅଭିମନ୍ୟୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ଗୌଡ଼ୀୟ ଦର୍ଶନର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କବି ରୂପେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିବେଚିତ । 

ତୃତୀୟ ହେଉଚି କବିଙ୍କର କାବ୍ୟର ମୂଲ୍ଯ । କବି ଜୟଦେବଙ୍କର ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ 
ହିଁ ବୈଷ୍ଣବ କବିମାନଙ୍କର ଆଧାର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଏଥୁରେ କବି 
ଲେଖିଛନ୍ତି - ‘ହରି ଭଜନରେ ମନ ଅଛି ତ ପଢ଼; ବିଳାସ କଳାରେ କୌତୂହଳ 
ଅଛି ତ ପଢ଼' । ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ ବିଖ୍ଯାତ ଚିଚତ୍ରକାବ୍ଯ ଓ ସଙ୍ଗୀତକାରମାନେ 
ଏହି ଦ୍ରଇଟି କଥାକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ କବିତା ଲେଖିଛନ୍ତି - ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ, ଦୀନକୃଷ୍ଣ, 
ଅଭିମନ୍ଯୁ, କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତେ । ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜ ଓ ଅଭିମନ୍ଯୁଙ୍କ 
କାବ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଶୃଙ୍ଗାରରସ ଦେଖାଯାଏ ଓ ଅତିରିକ୍ତ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଆତିଶଯ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ, ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଦୋଷ ଦେବାର ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ କାରଣ ଅଛି । 
କାରଣ ଅଧୁକାଂଶ ପ୍ରାଚୀନ କବି ଶ୍ୃଙ୍ଗାରରସକୁ ହିଁ ଆଶ୍ରଯ କରିଛନ୍ତି ¬ କାଳିଦାସ, 
ଭବଭୂତି, ବାଣ, ସମସ୍ତଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ଏହା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଭୋଜରାଜ ତାଙ୍କର 
“ସରସ୍ଵତୀ କଣ୍ଠାଭରଣ”ରେ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ - “ଢଶୃଙ୍ଗାରୀ ଚେତ୍‌ କବିଃ” । ତେଣୁ 
ଅଭିମନ୍ସ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ ଶ୍ୃଙ୍ଗାରରସ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଆଦୌ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ 
କବି କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ କବିତା ଲେଖେ ନାହିଁ । 
କାଳିଦାସ ତାଙ୍କର ଅଭିଜ୍ଞାନ ଶାକୂନ୍ତଳମ୍‌ରେ ଲେଖିଛନ୍ତି 
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ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟୋଦ୍‌ଭବମତ୍ର ଲୋକଚରିତଂ 
ନାନାରସଂ ଦୃଶ୍ୟତେ । 

ନାଟ୍ୟଂ ଭିନ୍ନରୁଚେର୍ଜନସ୍ୟ ବହୁଧା- 
ପ୍ୟେକଂ ସମାରାଧନଂ ॥ 


ତେଣୁ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଲେଖିଛନ୍ତି ନାନା ରସର ପରିବେଷଣ 
କରିଛନ୍ତି, ଏପରିକି ରତୁବର୍ଣ୍ଣନାରେ ରାମ ରାବଣ ଯୁଦ୍ଧର ଶ୍ଲେଷାର୍ଥି ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ସେ ଉଭୟ ବୀରରସ ଓ ଶ୍ୃଙ୍ଗାରର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 

ଆହୁରି ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଅଭିମନ୍ଯୁଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ଉପେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅନୁକରଣ । 
ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜଙ୍କର ଆତ୍ମା ଯଦି ସବୁଠାରୁ ବେଶି କେଉଁଠି 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ, ତା'ହେଲେ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ହିଁ ହୋଇଚି - ““ଉପଇନ୍ଦ୍ର 
ପଦ ଅଭିମନ୍ୟୁ ମନୁ ଉପେକ୍ଷା ନୋହିବ ଦିନ ଦିନ ।” କିନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଅନୁକରଣକାରୀ 
ବୋଲି କହିଲେ ଭୂଲ ହେବ । ଭବଭୂତି କାଳିଦାସଙ୍କୁ ସବୁଠାରୁ ବେଶି ଅନୁକରଣ 
କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ଧ କାଳିଦାସଙ୍କୁ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ ଅମର କବିରୂପେ ଗଣନା କରୁଚି, 
ଭବଦୂୁତିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେହି ସାହିତ୍ୟରେ ଅମର କବିରୂପେ ଗଣାଯାଉଚି । 

ଅଭିମନ୍ସ୍ୟ ଚିତ୍ରକାବ୍ୟର ଉଜ୍ଵଳ ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ମମ୍ମଟ ଭଟ୍ଟ ରସପ୍ରଧାନ 
କାବ୍ୟ, ବିଷୟପ୍ରଧାନ କାବ୍ୟ ଓ ଚିତ୍ରକାବ୍ଯର କଥା କହିଛନ୍ତି । ଆଳଂକାରିକ 
ବିଶ୍ବନାଥ କହିଛନ୍ତି - “ବାକ୍ଯୟଂ ରସାମ୍ମକଂ କାବ୍ଯମ୍‌' । ରସହୀନ ବାକ୍ୟ କାବ୍ୟ 
ହୋଇ ନ ପାରେ । ଅଳଙ୍କାରବହୂଜତା ଅଭିମନ୍ୟୁଙ୍କଠାରେ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଚି, ସରଳ, ତରଳ, ମନୋହର ଭାଷା ଓ ସୁଲଳିତ ଛନ୍ଦ — 


“ଧୀରେ ଘେନ କାନନରେ କୃଷ୍ଣ ବିଳମ୍ଭିତ 
ବାସ୍ସଲ୍ୟ ମମତା ଘେନି ଭାଳୁଛନ୍ତି ମାତ 
ମୋ କଳା ମାଣିକରେ...” 

x × x 
ଦେଖି ନବଘନ ତା'ର ଅପଘନ 
ପୁଲକି ହୁଅଇ ଥର ଥର 
ଘନ ସୁନ୍ଦର ହେ, 
ଯମୁନା ଯିବାକୁ ତରତର...” 

x x x 
“ଧୀରେ ରାଧା କର ଧରି 

କହୁଛନ୍ତି ଦୂତୀକି...”? 


`“ 
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ଇତ୍ୟାଦି କେଉଁ ଓଡ଼ିଆ ନ ଜାଣେ ? ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଏପରି କୌଣସି 
ଭାବ ନାହିଁ, ଯାହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ ନ ପାରେ — ତାହା ଉପେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପରି 
ଅଭିମନ୍ୟୁ ଦେଖାଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଏ ଭାଷାର ବଳିଷ୍ଠତା ସେ ପ୍ରମାଣିତ କରି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ମାଘ, ଶ୍ରୀହର୍ଷଙ୍କ ପରି ଅଳଙ୍କାରର ଯେପରି 
ସ୍ଵଚଛନ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରେ, ଜୟଦେବଙ୍କ ପରି ସରଳ ଭାଷାରେ ମନୋମୁଗ୍ପକାରୀ 
ଗୀତିରେ ସେହିପରି ଲେଖାଯାଇପାରେ । ତେଣୁ ଉଭପେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
କାଳିଦାସ କୂହାଗଲେ, ଅଭିମନ୍ୟୁଙ୍କୁ ଭବଭୂତି କୁହାଯାଇପାରେ । 

ଅଭିମନ୍ୟୁ ଯାଜପୁର ସବ୍‌ଡିଭିଜନ୍‌ରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ଧ କିନ୍ଧ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସେ ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବର ଧନ । ସେ ଦୁଇଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଜନ୍ମଲାଭ 
କରି ସମସ୍ତ କାଳକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଅମର ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 
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ଓଡ଼ିଶାର ଆନତ୍ବ 


ଆମ୍ବ ଭାରତବର୍ଷର ନିଜସ୍ଵ ଫଳ । ମନୁଷ୍ଯ ସଭ୍ଯତା ଆରମ୍ଭ ହେବା କାଳରୁ 

ଭାରତର ମାଟି, ପାଣି, ପବନରେ ଆମ୍ଭ ରହିଆସିଛି । ଆମର କଳା ଓ 
ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ଆତମ୍ଭ ଓ ଆତ୍ବଗଛର ଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । ଆତ୍ଭ ଯୁଗେ ଯୁଗେ 
ଶିରୀ ଓ କଳାବିଦ୍‌ମାନଙ୍କୁ ମୁଗ୍ଧ କରି ଆସିଛି । ଜନସାଧାରଣ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ଭ 
ଫଳ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସହର, ବଜାର, ଗାଁ ଗଣ୍ଡା, 
ସବୁଆଡ଼େ ଆମ୍ବଫଳ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । ସଂସ୍କୃତର ଜଣେ କବି ଆମ୍ଭକୁ 
ଫଳମାନଙ୍କର ରାଜା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବିକ ସବୁ ଫଳ ଭିତରେ ଆମ୍ଭ 
ହେଉଛି ରାଜା । ଆମ୍ଭ ଯେତେବେଳେ ଆସିଲା, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ଫଳମାନଙ୍କର 
ଦୁର୍ଘଶା ବିଷୟରେ ସଂସ୍କୃତ କବି ଗୋଟିଏ ଅନୁଭୂଚିମୂଳକ ଷ୍ଵନୋକ ଲେଖିଛନ୍ତି — 

ପକ୍ରଶ୍ୟାମା ଜମ୍ବ ହୃଦୟଭିଦୂରଂ ଦାଡ଼ିମଫଳଂ 

ସ ଶୂଳଜଂ ସନ୍ଧତ୍ତେ ହୃଦୟମଭିମାନେନ ପନସଃ । 

ଭୟାଦନ୍ତସ୍ତୋୟଂ ତରୁଶିଖରଜଂ ଲାଙ୍ଗଳିଫଳଂ 

ସମାୟାତେ ଚୃତେ ଜଗତି ଫଳରାଜୋ ପ୍ରସରତି ॥ 


ଜଗତର ଫଳରାଜା ଆତ୍ବର ଆଗମନ ହେଲାବେଳେ ଜାମୁକୋଳି ଲାଜରେ କଳା 
ପଡ଼ିଗଲା । ଡାଳିମ୍ବର ହୃଦୟ ଫାଟିଗଲା । ପଣସ ଫାଟିଯାଇଆନ୍ତା, କିନୁ ସେ ଭିତରେ 
ଗୋଟିଏ ସିଅ ରଖି ତା” ସାହାଯ୍ୟରେ କୌଣସିମତେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକଲା । ଭୟରେ 
ନଡ଼ିଆର କଲିଜା ପାଣି ହୋଇଗଲା । ତେଣୁ, ସେ ତଳେ ନ ଫଳି ଉପରେ ଝୁଲିଲା । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ଆମ୍ଭର ପ୍ରଶସ୍ତିଗାନ କରାଯାଇଛି । 


ଆମ ରାଜ୍ୟରେ ଗିରୁଡ଼ି ଆମ୍ଭଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସର୍ବୋଜୁଷ୍ଠ ଆତ୍ବ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ପ୍ରାୟ ୧୭୨୫ ପ୍ରକାରର ଆମ୍ବ ଉତ୍ପାଦିତ ହେଉଛି । ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକେ 
ସ୍ଵତଃପ୍ରବୂର ଭାବେ ଆମ୍ଭର ଏତେ ନାଆଁ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏହାହିଁ 
ସବୁଠାରୁ ଜନପ୍ରିୟ ଫଳ ବୋଲି ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଧାରଣା ହେବ । ଇଂରେଜ, 
ପଟୁଗୀଜ ଓ ଫରାସୀମାନଙ୍କ ଅମଳରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେକ ଫଳ ଭାରତବର୍ଷକୁ 
ଆସିଛି । କାଳକ୍ରମେ ତାହା ଭାରତର ନିଜସ୍ଵ ହୋଇଯାଇଛି । ଯେପରିକି, ପୂର୍ବରୁ 
ଅମୃତଭଣ୍ଡା ଆମ ଦେଶରେ ନ ଥୁଲା । ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାରୁ ପର୍ରୁଗୀଜମାନେ 
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ଭାରତବର୍ଷକୁ ଏହାକୁ ଆଣିଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ଧୁ ଭାରତବର୍ଷରେ ଅମୃତଭଣ୍ଡା ହେଉ ନ 
ଥୁଲା ବୋଲି ଏବେ କେହି ବିଶ୍ବାସ କରିବେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ସେଓ ମଧ୍ଯ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଥମେ ନ ଥଲା । ଏହାକୁ ୟୁରୋପୀୟମାନେ ଭାରତକୁ ଆଣିଥ୍‌ଲେ । 
କାଳକ୍ରମେ ସେଓ ଭାରତୀୟ ଫଳରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଏହିପରି ଅନେକ 
ଫଳ ଅଛି, ଯେଉଁ ଫଳଗୁଡ଼ିକ ଭାରତବର୍ଷର ବାହାରୁ ଆସି ସମୟକ୍ରମେ ଭାରତର 
ମାଟି, ପାଣି ଓ ପବନରେ ତା'ର ନିଜସ୍ଵ ହୋଇଯାଇଛି । 


ଭାରତରୁ ବିଦେଶକୁ ଯେଉଁ ଆମ୍ଭ ରପ୍ତାନୀ କରାଯାଏ, ସେଥ୍‌ରେ ଆମେ 
ବର୍ଷକୁ ୧୬ କୋଟି ଟଙ୍କା ବୈଦେଶିକ ମୁଦ୍ରା ଅର୍ଜନ କରିଥାଉ । ଅବଶ୍ଯ, 
ଭାରତବର୍ଷର ଆୟତନ ଏବଂ ଆମ୍ବର ବିଶେଷତ୍ଵ ଓ ପ୍ରଶସ୍ତି ତୂଳନାରେ ଏହା 
ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବହୁ ବୈଚିତ୍ର୍ୟଭରା ଆମ୍ଭ ମଧ୍ୟରୁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ 
ଆମ୍ଭକୁ ବାଛିବା ଆମର ବର୍ଉଗମାନ ଆବଶ୍ଯକ ପଡ଼ୁଛି । ଯେପରିକି, ଏସବୁ 
ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ବରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆତ୍ବଭରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେବ ।! ଭାରତବର୍ଷରେ ଏହିପରି 
ଉଜ୍କୃଷ୍ଟ ଧରଣର ଛଂ ସାତଟି ଆମ୍ଭ ବଛାଯାଇଛି ଏବଂ ସେସବୁ ପୃଥ୍ବୀର ବହୁଦେଶରେ 
ଆଦର ଲାଭ କରିଛି । ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଆତ୍ଭ ମଧ୍ଯ ସେହି ତାଲିକାରେ 
ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଦରକାର । ବର୍ରମାନ ““ଆଲଫେନ୍‌ସୋ”” ଆମ୍ଭକୁ ବମ୍ବେରେ 
ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଆମ୍ଭ 
ଅଛି, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ  ଆଲ୍ଫେନ୍‌ସୋ”? ଆତ୍ମଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ ଉ୍କଷ୍ଟ ଧରଣର । 
କିନ୍ଧ ସେସବୁ ଆମ୍ବର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନାମକରଣ ହୋଇ ନାହିଁ କି ଭାରତବର୍ଷରେ 
ତାହା ଆଦର ପାଇପାରି ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଜିଲ୍ଲାସ୍ତରରେ ଓ ରାଜ୍ୟସ୍ତରରେ 
ଆମ୍ବ ପ୍ରଦର୍ଶନୀମାନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ଆମ୍ବ ପ୍ରଦର୍ଶନୀରେ ଆମର ଏଭଳି ପାଞ୍ଚ ଛ'ଟି ଉଜ୍କଷ୍ଟ ଆମ୍ଭ ଦରକାର, 
ଯେପରିକି ତାହା ଭାରତବର୍ଷର ସ୍ଵାଦିଷ୍ଠ ଆତ୍ବଭମାନଙ୍କ ସହିତ ତୂଳନୀୟ ହେବ । 
ଆମ୍ଭ ବାଛିଲାବେଳେ ଆମ୍ଭର ରସାଳତାକୁ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଆମ୍ଭ ଚେରୁଆ 
କିମ୍ବା ସ୍ଵନ୍ଧ ରସାଳ ହେବା ଉଚିତ ନୂର୍ଦେ । ଟାକୁଆଟି ଛୋଟ ହୋଇଥ୍‌ବ ଏବଂ 
ଆମ୍ବରେ ମହକ ଭରି ରହିଥ୍‌ବ । ଏସବୁକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ଆମେ ଆମ୍ଭ ବାଛିଲେ, 
ତାହା ଭାରତବର୍ଷରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମାଦୃତ ହେବ । ଏ ଦିଗରେ ଫଳୋଦ୍ଯାନ 
ବିଭାଗର ଯଥେଷ୍ଟ ଦାୟିତ୍ଵ ରହିଛି । ଆଜିଠାରୁ ଉଦ୍ୟମ କଲେ, ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ପ୍ରଦର୍ଶନୀରେ ଆମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ଅର୍ଜନ କରିପାରିବା ଏବଂ ବର୍ଷେ ଦୁଇବର୍ଷ ଭିତରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରିବା । ଏ ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାପନର ଯୁଗ, ପ୍ରଦର୍ଶନୀର 
ଯୁଗ । ଆମେ ଯେତେ ବିଜ୍ଞାପିତ କରିବା, ପ୍ରଦର୍ଶନୀ କରିବା, ସାମ୍ବାଦିକ ଓ 


୪୩ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ରସଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଜରିଆରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଜଣେଇପାରିବା, ସର୍ବଭାରତୀୟ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ 
ସମ୍ବାଦ ଦେଇପାରିବା, ତେବେ ସହଜରେ ଆମ ଆମ୍ଭର ଆଦର ବଢ଼ିବ । 
ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଠିକ୍‌ ଏମିତି ଅବସ୍ଥା ହୋଇଥଲା । ପ୍ରଥମେ ଓଡ଼ିଶୀ 
ନୃତ୍ୟକୁ ଲୋକେ ଗ୍ରହଣ କରୂ ନ ଥୁଲେ । କିନ୍ଧ ବର୍ରମାନ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ଯକୁ 
ଭାରତର ଅନ୍ୟତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୃତ୍ଯରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଯାହା ନୃତ୍ଯସବ୍ର 
ଆଗରୁ ଥୁଲା, ପଛରେ ଆସି ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ଯ ଜ୍ଲାସିକାଲ୍‌ ଡାନ୍ସ ହିସାବରେ 
ବର୍ରମାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପଛରେ ପକେଇଦେଲାଣି । ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକୃତି 
ଦେବାପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଉଦ୍ୟମ ହେଉଛି । ଆଶା କରାଯାଏ, ଏ ଉଦ୍ଯମ ନିଶ୍ଚୟ 
ସାର୍ଥକ ହେବ । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାର ଆମ୍ଭକୁ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଇବାକୁ ହେବ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଆମ୍ଭକୁ ଗୋଟିଏ ଲାଭପ୍ରଦ ଚାଷ ହିସାବରେ ଭଲ ଭାବରେ 
କିପରି ଆମେ ପ୍ରବର୍ଗନ କରିପାରିବା, ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଧ୍ଯେୟ ହେବା ଉଚିତ । 
ବର୍ଭମାନ ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି, ଜଙ୍ଗଲରେ ଥ୍‌ବା ଆମ୍ଭଗଛସବୁ କଟା ସରିଲାଣି । 
ଆତ୍ବତୋଟା ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । ସାଧାରଣତଃ ଗାଁଗଣ୍ଡାରେ ଚୋଟା ସବୁ 
ଥାଏ । ଏହାର ସଂସ୍କୃତ ନାମ “ଆମ୍ରକୁଞ୍ଜ? । କିନ୍ଧ ଆଜି ଆଉ ଆମ୍ରକୁଞ୍ଜ 
ନାହିଁ । ସବୁ ଗାଁ ଯେମିତି ଧୂସରିତ ଅଞ୍ଚଳ । ଆତ୍ବବଗିଚାର ସବୁଚିମା ସ୍ଵପ୍ନ 
ପ୍ରାୟ ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ଜୀବଦଶାରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଆମ୍ଭମଗଛ ରୋପଣ କରିବାର ପ୍ରଥା ଆଗରୁ ଥୁଲା । ସେମାନେ ନିଜେ ଫଳ 
ଖାଇବା ଆଶାରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜର ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆମ୍ଭଗଛଟିଏ ଲଗାଉଥ୍‌ଲେ । 
ସବୁ ଗାଁରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲେ ଏକଥା ଆମେ ଜାଣିପାରିବା । ଯିଏ ବାହାରକୁ 
ତୀର୍ଥ କରିବାକୁ ଯାଉଥ୍‌ଲେ, ସେଠାରୁ ଭଲ ଆତ୍ମ ଆଣି ନିଜର ବାଡ଼ିବଗିଚାରେ 
ଲଗାଉଥ୍‌ଲେ । ଅନେକ ରାଜା, ମହାରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଆମ୍ବବଗିଚା 
କରୁଥ୍‌ଲେ । ଆମ୍ବଗଛ ଲଗାଇବା ଗୋଟିଏ ପରମ କର୍ରବ୍ୟ ବୋଲି ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତେ ମନେ କରୁଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ଧ ଆଜିର କର୍ରବ୍ଯ ଆତ୍ବଭମଛ କାଟିବାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି । ଆମ୍ବଭଗଛଟିଏ ମରିଗଲା ପରେ କେହି ସେ ଜାଗାରେ ନୂଆ ଗଛଟିଏ 
ଲଗାଉ ନାହାନ୍ତି । ଆମେ ଏ ପୂରୂଷର କଥା ଚିନ୍ତା କରୁ ନାହୁଁ କି ଉତ୍ତର 
ପୂରୁଷ କଥା ଚିନ୍ତା କରୁ ନାହୁଁ । 

ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ଛାୟାପ୍ରଦ ଓ ଫଳପ୍ରଦ ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ କରାଯାଇଥ୍‌ବାର 
ଆମେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଅମଳରୁ ଦେଖିଆସୁଛୁ । ରାଣୀ ଅହଲ୍ୟାବାଇଙ୍କ ସମୟରେ ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ 
ମଧ୍ଯ ଗଛ ଲଗାଯାଉଥ୍‌ଲା । ଏସବ୍ର ଗଛ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭ ପ୍ରଧାନ ଥୁଲା । 
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କିନ୍ଧ ଏବେ ଆକାଶିଆ ଗଛ ଲଗାଯାଉଛି, ଯାହାର ଫଳ ନାହିଁ କି ଛାଇ 
ନାହିଁ । ସେ ପୁଣି ଅଳ୍ଥାୟୁ । ଜଙ୍ଗଲ ବିଭାଗକୁ ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ବାରମ୍ବାର 
ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଉଛି ଉଭୟ ଛାଇ ଓ ଫଳ ମିଳିପାରିବା ଭଳି ଆମ୍ଭ ପଣସ 
ଗଛ ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ ଲଗେଇବା ପାଇଁ । ବର୍ଗାକାରେ ଆତ୍ବତୋଟା ମଧ୍ଯ କରାଯିବା 
ଦରକାର । ଏ ଦିଗରେ କୃଷି ବିଭାଗ ଉପଯୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁ 
ନାହିଁ । 

ସରକାର କୃଷି ଓ ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 
କୃଷି ଓ ଶିଳ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଯେଉଁଠାରେ ଗୋଟିଏ ଶିଛ୍ଥ 
କାରଖାନାର ପ୍ରଗତି ସାଧ୍ତ ହେଲା, ଲୋକେ ତାଳୁ ଆଖିରେ ଦେଖିଲେ । 
କିନ୍ଧ କୃଷିର ସାଫଲ୍ଯ ଦେଖିବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ ସମୟ ଲାଗିବ । କୃଷିର ବିକାଶ 
ଦିଗରେ ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଉଛି ଏବଂ ସେସବୁକୁ ତୂରାନ୍ଧିତ କରିବା ସରକାରଙ୍କର 
ଇଚ୍ଛା । ଫଳଚାଷ ହେଉଛି ଏହାର ଗୋଟିଏ ପ୍ରଧାନ ଦିଗ । ଫଳ ଭିତରେ 
ଆମ୍ଭକୁ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ଦରକାର । ଯେଉଁମାନେ ଆମ୍ବଭବଗିଚା କରିବେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ସବ୍‌ସିଡ଼ି ଆକାରରେ ଆର୍ଥିକ ସାହାଯ୍ୟ ଦିଆଯିବା ପାଇଁ କୃଷି ବିଭାଗ 
ତରଫରୁ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଉ ଏବଂ ଏହା ଦୁଇଟି ବାଟରେ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉ । ବର୍ଗମାନ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କାଠ ପାଇଁ ଯେଉଁ “ସିଡ଼ା'' 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଚାଲିଛି, ତା” ସହିତ ଆଉ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ସମନ୍ଵୟ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଗାଁର ସାଧାରଣ ଜମିରେ ଆତ୍ବତୋଟା କରାଗଲେ ଏବଂ କେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଆତ୍ଭବଗିଚା କଲେ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଆର୍ଥିକ ସାହାଯ୍ୟ ଦିଆଯିବ । 
ସରକାର ଶିଳ୍ପ ପାଇଁ ଯେପରି ସାହାଯ୍ୟ ଦେଉଛନ୍ତିୟ ଆମ୍ଭ ବଗିଚା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସାହାଯ୍ୟ ଦେବେ । 

ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆମ୍ବ ଚାଷ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଲ୍ଲାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରରାବେ ପରୀକ୍ଷା କରାଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଜଳବାୟୁ ଓ ଲୋକଙ୍କର ଆଗ୍ରହକୁ ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ; 
ଯେପରିକି, ଲସେରୀ ଆମ୍ଭ ପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ମୌ ଜିଲ୍ଲା ଲେଙ୍ଗଡ଼ା ଆମ୍ଭ ପାଇଁ ବନାରସ 
ଜିଲ୍ଲା ଏବଂ ମାଲଦା ଆମ୍ଭ ପାଇଁ ମାଲଦା ଜିଲ୍ଲା ପ୍ରସିବି ଲାଭ କରିଛି । 
ଆମେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଆମ୍ଭକୁ ବାଛି, ତାକୁ କେତୋଟି ଜିଲ୍ଲା ଭିତରେ ସୀମାବଦ୍ଧ 
କରିବା ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଚାର ନିମନ୍ତେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ଯ 
ଦେବା, ତା'ହେଲେ ଆମ୍ଭଚାଷ ଦିଗରେ ଆମର ବିଶେଷ ଅଗ୍ରଗତି ସାଧ୍‌୍ଚ 
ହେବ । 
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ଇତିହାସ ଓ ଓଡ଼ିଶା 


ଇତିହାସ ଅତୀତ ବର୍ଉମାନ ଓ ଅନାଗତ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗକାରୀ । 
ତେଣୁ ଇତିହାସକୁ ସଦାସର୍ବଦା ନିରପେକ୍ଷ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର 
କରିବା ଉଚିତ । ତେବେ ଯାଇ ଇତିହାସରୁ ପ୍ରକୃତ ଶିକ୍ଷା ଆହରଣ କରିବା 
ସମ୍ଭବପର ହେବ । 


ଇତିହାସ ଅଧ୍ୟୟନ କାଳରେ ଭାରତର ସଭ୍ଯତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଓଡ଼ିଶାର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଅବଦାନ ବିଷୟରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରାଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । କଳିଙ୍ଗ, କୋଟ୍ଗଦ, ଉତ୍ସ, 
ଉତ୍କଳ ଓ କୋଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ନାମରୁ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ସୂଚିତ 
ହୁଏ । ଭାରତର ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଯୋଗ ରକ୍ଷା 
କରିଛି । ଉତ୍ତରରୂ ଦକ୍ଷିଣକୁ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳରୁ ଉତ୍ତରାଞ୍ଚଳକୁ ଯାତ୍ରା କରିଥ୍‌ବା ବହୁ 
ସାଧୁସନ୍ଥ ଓ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କର ଅବଦାନରେ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ପରିପୁଷ୍ଟ । ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ସାମରିକ ଅଭିଯାନ କଥା ଇତିହାସରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୁଏ । ତାହାଛଡ଼ା ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ମଧ୍ୟରେ ବହୁ ଜାତି, ବହୂ ସଂସ୍କୃତିର 
ଗମନାଗମନର କେନ୍ଦ୍ର ହେଉଛି ଓଡ଼ିଶା । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶା ହେଉଛି ବ୍ଯବସାୟ 
ବାଣିଜ୍ୟର ଗତିପଥ । ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସରେ ଓଡ଼ିଶା 
ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଥ୍‌ଲା । 

ଭାରତ ବାହାରେ ବିଶେଷତଃ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ବାହକ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାର ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବଦାନ ରହିଛି ।! ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜବଂଶ ରାଜତ୍ସ କରିଥ୍‌ବା ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସେହି 
ରାଜ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗ ଜାତି ବହୁ କେନାଲ ଏବଂ ଜଳସେଚନ ପ୍ରଣାଳୀର ବିକାଶ 
ସାଧନ କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉପକୃତ କରିଥ୍‌ଲେ । ବୌବ୍ଧଗ୍ରନ୍ ‘ମହାବଂଶରୁ 
ମିଳେ ଯେ କଳିଙ୍ଗର କନ୍ଯା ସୁସୀମାଙ୍କର ପୌତ୍ର ବିଜୟ ସିଂହଳରେ ରାଜା 
ହୋଇ ସେ ଦେଶରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ଯତାର ଆଲୋକ ବିକିରଣ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ମହାବଂଶରୁ ଜଣା ପଡ଼େ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦନ୍ତ ଧାତୁ କଳିଙ୍ଗରୁ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାକୁ ଅଣାଯାଇଥୁଲା । 
କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ଗୁହଶିବଙ୍କର କନ୍ଯା ହେମମାଳା ବ୍ୂଦଧଙ୍କର ସେହି ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ 
କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ଦନ୍ତପୁରରୁ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାକୁ ଆଣିଥ୍‌ଲେ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସର୍ବପ୍ରଥମ 
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ଉପାସକ ବା ଗୃହୀ ଶିଷ୍ଯ ହେଉଛନ୍ତି ଉତ୍କଳର ଦୁଇଜଣ ବଣିକ, ତପସୁ ଏବଂ 
ଭଲ୍ଲିକ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଫିଲିପାଇନରେ “କଳିଙ୍ଗ ଅପେୟାଓ”” ନାମକ ଏକ 
ପ୍ରଦେଶ ରହିଛି । ବ୍ରହ୍ମଦେଶର ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ନାମକ ଏକ 
ପ୍ରାଦେଶିକ ସହରର ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଚି । ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ଏ ତିହାସିକମାନେ 
ସେ ଦେଶର ସଭ୍ଯତା କଳିଙ୍ଗ ଭୂମିରୁ ପ୍ରଥମେ ଆସିଥ୍‌ବା କଥା ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର “ବରୋବୁଦ୍ରରୀଠାରେ ବିକାଶ ପାଇଥ୍‌ବା କଳା ଓ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ରତ୍ବଗିରି ବିହାରର କଳା ସ୍ଥାପତ୍ଯର ଘନିଷ୍ଠ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଶୈଳୋଉବ ରାଜବଂଶର ଏକ ଶାଖା ଜାଭା 
ଏବଂ ସୂମାତ୍ରାକୁ ଯାଇ ଶୈଳେନ୍ଦ୍ର ନାମରେ ପରିଟିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେମାନେ 
ଉଚ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଠନ କରି ତତ୍‌କାଳୀନ ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବ 
ଏସିଆର ଇତିହାସରେ ବିଶେଷ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆର 
ଇତିହାସ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ଏହିସବୁ ମହାନ୍‌ ଅବଦାନ ଓଡ଼ିଶାର 
ନୌବାଣିଜ୍ୟର ଇତିହାସରେ ପ୍ରାମାଣିକ ଭାବରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହେବା ଉଚିତ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ 
ବାସ୍ତବ ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷ ଗବେଷଣା ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ଏହା ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସ 
କଂଗ୍ରେସ ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ଵାନ । 

ଭାରତର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ମହାନ୍‌ ଅବଦାନର କଥା 
ଆଲୋଚନା କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଧର୍ମ, କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ ଚିତ୍ରବିଦ୍ଯା, 
ନୃତ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ ଏବଂ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକକଥା ଆଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସେହି ଅବଦାନର ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରୁ ବୈଦିକ ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଚଳନ ଥ୍ଲା ଏବଂ ବେଦର ଯେଉଁ 
କେତେକ ଲୁପ୍ତାଂଶ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆବିଷ୍ଠତ ହୋଇଅଛି, ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଶୁକ୍ମ ଯଜୂର୍ବେଦର 
ସାୟଣ ଭାଷ୍ୟ ଏବଂ ଅଥର୍ବ ବେଦର ପିସ୍ତଳାଦ ଶାଖା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 

ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ କରିବାରେ ଯେ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅବଦାନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ, ତାହା ନୂହେଁ, ସେହି ଧର୍ମକୁ ଏକ ମହାନ୍‌ ଧର୍ମ 
ରୂପେ ଗଠନ କରିବାରେ ଓଡ଼ିଶାର ଭୁମିକା ସର୍ବତ୍ର ବିଦିତ । ଓଡ଼ିଶା ମହାଯାନ 
ବୌବ୍ଦଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଠ କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା ଏବଂ ତିବ୍‌ବତୀୟ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ 
ଓଡ଼ିଶା ହେଉଛି ମହାଯାନର ଲାଜନ ଭୂମି । ଓଡ଼ିଶାର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ତିବ୍‌ବତକର 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେରଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିଜ୍ଞାନବାଦ 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଶେଷ ଭାବେ ବିକାଶପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବା ବିଶିଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ 
ଦିଙ୍ନାଗ ଓ ଧର୍ମକୀର୍ରି ଆଦିଙ୍କର ଲେଖାରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
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ଜୈନଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗର ମହାନ ଅବଦାନ ରହିଅଛି । 
ପାର୍ଶ୍ିନାଥଙ୍କ କାଳରୁ କଳିଙ୍ଗ ଜୈନଧର୍ମର ଭୂମିରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ପାର୍୍ଧନାଥଙ୍କ ଶିଷ୍ଯ 
କଳିଙ୍ଗରାଜ କରକଶ୍ଡୁ ଏହି ଧର୍ମର ଜଣେ ବିଖ୍ୟାତ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । ହାତୀଗୁମ୍ପା 
ଅଭିଲେଖରୂ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ମହାବୀର ସ୍ଵାମୀ ନିଜେ କଳିଙ୍ଗକୁ ଆସି କୁମାରୀ 
ପର୍ବଚ (ଉଦୟଗିରି ) ଶିଖରରେ ଜୈନଧର୍ମର ପରିପ୍ରଚାର କରିଥଲେ । ଜୈନଧର୍ମରେ 
ମୂ୍ରିପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନତମ ନିଦର୍ଶନ କଳିଙ୍ଗରେ ହିଁ ମିଳେ । ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡ଼େ 
ଯେ ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ମହାପଦ୍ଧ ନନ୍ଦ ବିଜୟ ସଙ୍କେତ ରୂପେ କଳିଙ୍ଗରୁ କଳିଙ୍ଗ -ଜିନ ଙ୍କର 
ପ୍ରତିମା ସ୍ଵଦେଶକୁ ନେଇଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାହାର ତିନିଶତ ବର୍ଷପରେ ଜୈନଧର୍ମର 
ବିଶିଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳ ସେହି ଜିନପ୍ରତିମାକୁ ମଗଧରୁ କଳିଙ୍ଗକୁ 
ଫେରାଇ ଆଣିଥ୍‌ଲେ । 


କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ଯ, ଚିତ୍ରବିଦ୍ୟା, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ସାହିତ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶା ଯେ 
ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାକୁ ବହୁଭାବରେ ସମୃଦ୍ଧ କରିଅଛି ତାହା ଇତିପୂର୍ବେ 
କୂହାଯାଇଅଛି । ଉଦୟଗିରିର ରାଣୀଗୁମ୍ବା ଏବଂ ଖଣ୍ଡଗିରିର ଅନନ୍ତଗୁମ୍ବାଠାରେ 
ଯେଉଁ ଖୋଦନକଳା ବିଦ୍ଯମାନ, ତହିଁରେ ବରହୁତ ଏବଂ ସାଞ୍ଚୁଠାରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥ୍୍‌ବା କଳାର ଅଗ୍ରଗାମୀ ସଙ୍କେତ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
ରତ୍ନଗିରିଠାରେ ପୂର୍ବରାରତୀୟ ବୌଦ୍ଧକଳାର ଏକ ଉନ୍ନତ କେନ୍ଦ୍ରର ବିକାଶ ଘଟିଥ୍‌ଲା 
ଏବଂ ସେଠାରେ ପ୍ରସ୍ତର ଖୋଦନ ଓ ପ୍ରତିମା ନିର୍ମାଣର ଚରମ ଉକ୍ରର୍ଷ ସାଧ୍ତ 
ହୋଇଥଲା । ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଯେଉଁ ଚାରୁକଳାଯୁକ୍ତ ମନ୍ଦିରମାନ ନିମିତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲା, ତାହାର ସ୍ଥାନ ଭାରତୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଓ କୋଣାର୍କର 
ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ତା'ର ଚରମ ବିକାଶ । ପ୍ରାଚୀନ ଚିତ୍ରବିଦ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୀତାବିଞ୍ଜିଠାରେ 
ଥ୍ବା ଚିତ୍ରର ନୈପୂଣ୍ୟ ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ବିରଳ । ଅଜ୍ଚନ୍ତାର କେତେକ ଗୁମ୍ଖାରେ 
ଥ୍ବା ଚିତ୍ରକଳା ସହିତ ଏହା ତୁଳନୀୟ । ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ କଳିଙ୍ଗରେ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତକଳାର ବିକାଶ ସାଧ୍ତ ହୋଇଥ୍ଲା ଏବଂ ହାତୀଗୁମ୍ଧା ଅଭିଲେଖରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳ ନିଜେ ଗାନ୍ଧର୍ବ ବେଦରେ ପ୍ରବୀଣ ଥୁଲେ । 
ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଦଣ୍ଡୀ ମହାଦେବୀ, କୋଳାବତୀ ଦେବୀ ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଦେବୀ 
ଆଦି ରାଜପରିବାରର ମହିଳାମାନେ ସଙ୍ଗୀତକଳାରେ ବିଶେଷ ଖ୍ଯାତି ଅର୍ଜ୍ଚନ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ଯ ଏବଂ ସଙ୍ଗୀତର ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଥୁବା 
ଢଣାପଡ଼େ ଏବଂ କଳାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ଏବଂ ସଙ୍ଗୀତ ହେଉଚି ଓଡ଼ିଶାର 
ବିଶିଷ୍ଠ ଅବଦାନ । ସାହିତ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ କବି ଓ ଲେଖକମାନେ ବିଶେଷ 
ପ୍ରସିଦି ଅର୍ଚନ କରିଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦର କବି ଶ୍ରୀଜୟଦେବ, 
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ସାହିତ୍ୟ ଦର୍ପଣର ଲେଖକ ବିଶ୍ଵନାଥ କବିରାଜ, ଏକାବଳୀର ଲେଖକ ବିଦ୍ଯାଧର, 
ଶ୍ରୀମତ୍ତାଗବତର ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାର ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀ, ପ୍ରବୋଧ ଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟର ଲେଖକ 
କୃଷ୍ଣମିଶ୍ରର ବେଣୀସଂହାର ରଚୟିତା ଭଟ୍ଟନାରାୟଣ, ନୈଷଧକାବ୍ଯର ଲେଖକ ଶ୍ରୀହର୍ଷ 
ଏବଂ ସୁବିଖ୍ୟାତ ଗୋବିନ୍ଦଭାଷ୍ଯ ପ୍ରଣେତା ବଳଦେବ ବିଦ୍ଯାଭୂଷଣଙ୍କର ନାମ 
ବିଶେଷରୂପେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତସାହିତ୍ଯର ବିକାଶରେ ଏକ ମୁଖ୍ଯ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲା । ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ବହୁ ଗ୍ରନ୍ଥ ଅପ୍ରକାଶିତ ଏବଂ ଅସମ୍ପାଦିତ 
ହୋଇ ରହିଅଛି । 

ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଵକୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ କୃତିରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ଏବଂ 
ଗର୍ବିତ । ତାହାର ଏହି ଗୌରବ ଭାରତ ଇତିହାସର ପୃଷ୍ଠାରେ ଉତ୍ତମ ରୂପେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜନୀତିକ 
ଇତିହାସ ଧାରାବାହିକ ପରମ୍ପରା ଅନୁସରଣ କରି ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲିଖିତ ହୋଇପାରି 
ନାହିଁ । ତାହା ଫଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିକାଶ ପାଇଥ୍‌ବା ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ରିୟାକଳାପର 
ବିବରଣୀ ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସରେ 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ଶୂନ୍ଯସ୍ଥାନ ରହିଅଛି, ଯାହା କେବଳ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଅଭାବରୁ 
ନୁହେଁ, ଉପଯୁକ୍ତ ଗବେଷଣାର ଅଭାବରୁ ମଧ୍ଯ ପରିପୂରଣ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 
ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ମହାପଦ୍ଧ ନନ୍ଦଙ୍କ ସମୟ ଯାଏ ଇତିହାସ ତିମିରାଚ୍ଛନ୍ନ । 
ଅଶୋକଙ୍କଠାରୁ ଖାରବେଳ ସମୟ ଯାଏଁ ଓଡ଼ିଶାର ଘଟଣାବଳି ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ନାହିଁ । ଖାରବେଳଙ୍କ ପରେ ମାଠର ବଂଶର ରାଜତ୍ଵ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇତିହାସ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ତାହା ଏକ ଅନ୍ଧକାର ଯୁଗ ରୂପେ ପରିଚିତ । 
ଭୌମବଂଶ ଏବଂ ସୋମବଂଶର ଶାସନ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ବ୍ଯବଧାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପୂରଣ ହୋଇପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ଭୌମବଂଶର ଉପରି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ଜଣାପଡ଼ି 
ନାହିଁ । ଏପରିକି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଦେବଙ୍କଠାରୁ ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମୟର ଇତିହାସ 
ମଧ୍ଯ ସେପରି ଆଲୋକିତ ହୋଇ ନାହିଁ ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ଅନ୍ଧକାରମୟ 
ଅଧ୍ୟାୟ ରୂପେ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଇତିହାସର ଉପାଦାନମାନ ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ରହିଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୁକ୍ତ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ଯକ ! ଭୂବନେଶ୍ବର 
ଏବଂ ପୁରୀଠାରେ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ଅଭିଲେଖ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଅଛି, 
ତାହା ଠିକ୍‌ ରୂପେ ପାଠ କରାଯାଇ ପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ତହିଁରୁ ଏତିହାସିକ 
ଉପାଦାନମାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ସୀମାଚଳମ୍‌ ଏବଂ ମୁଖଲିଙ୍ଗମ୍‌ଠାରେ 
ଥ୍‌ବା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଗଙ୍ଗ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବଂଶ ରାଜତ୍ର ଇତିହାସର ଉପାଦାନ 
ରୂପେ ପାଞ୍ଚଶହରୁ ଅଧ୍‌କ ଅଭିଲେଖ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକ 
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ଆଲୋଚନା କରି ଏହି ରାଜବଂଶ ଦ୍ଵୟର ବିବରଣୀ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରାଯାଇ ପାରି ନାହିଁ । ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ମିଳୁଥ୍ବା ଅଭିଲେଖାବଳି ତଥା ପ୍ରତ୍ନତାର୍ତିକ 
ଉପାଦାନମାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇତିହାସ ଗବେଷଣାରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରି 
ନ ଥ୍‌ବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସର ବହୁ ଗୁରୁତ୍ରପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାୟ ଅଜ୍ଞାତ ରହିଛି । 
ଏପରିକି ଯେଉଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବ, ତାହାର ନିର୍ମାତା 
କିଏ ଆମ୍ଭେ ଜାଣିପାରୁ ନାହୁଁ । ତୋଷାଳୀ, ସୋମପା, କଳିଙ୍ଗନଗରୀ, ଯଯାତି 
ନଗର, ଶରଭପୁର ଏବଂ ଗୁହେଶ୍ଵରପାଟକ ଆଦି ବିଖ୍ଯାଚ ଏତିହାସିକ ନଗରୀ, 
ଯେଉଁଠାରେକି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଶାସନଗତ ପରମ୍ପରାର ବିକାଶ ସାଧ୍ତ ହୋଇଥଲା, 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅବସ୍ଥିତି ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇ ପାରି ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର ଯେଉଁ ସ୍ଥଳପଥ 
ଓ ଜଳପଥ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ଯ ତଥା ସାମରିକ ଅଭିଯାନ ଚାଲିଥୁଲା, 
ସେହିସବୁ ବିଶିଷ୍ଠ ପଥର ସଙ୍କେତ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମିଳି ନାହିଁ । ଏପରି ବହୁ ଅଭାବ 
ବିଷୟରେ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମାଧାନ ନିମନ୍ତେ 
ଏତିହାସିକଗଣ ପରସ୍ପର ସହଯୋଗୀ ଭାବରେ ଗବେଷଣା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ନିକଟ ଅତୀଚରେ ଓଡ଼ିଶାର ଏକତ୍ରୀକରଣ ଏବଂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ 
ଗଠନ ତଥା ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ଇତିହାସ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇ 
ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନାଞ୍ଚଳର ଲୋକେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳମାନ ଏକତ୍ରୀକରଣ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ବିଶିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଓ ସ୍ଵାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର 
ଚିଫ୍‌ କମିଶନର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବିଲୋପ ସାଧନ କରିବା ହେତୁ ତାହାର 
ପୁନରୁଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ ଧରଣୀଧର ମିଶ୍ର, ବ୍ରଜମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକ, ବଳଭଦ୍ର ସୂପକାର, 
ମହନ୍ତ ବିହାରୀ ଦାସ ଏବଂ ଶ୍ରୀପତି ମିଶ୍ର ଆଦି ନେତା ଯଥାସାଧ୍ୟ ସଂଗ୍ରାମ 
ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । ସମ୍ବଲପୁରରେ ବିରାଟ ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନର ଫଳ ରୂପେ ୧୯୦୩ 
ସାଲରେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିଥୁଲା 
ଏବଂ ତାହାର ପରିଣତିରେ ୧୯୦୫ ସାଲରେ ସମ୍ବଲପୂର ସହିତ ପାଟଣା, 
କଳାହାଣ୍ଡି ସୋନପୁର, ବାମଣ୍ଡା ଓ ରେଢ଼ାଖୋଲ ଆଦି ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ଯର 
ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ମିଶ୍ରଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିଥ୍‌ଲା । ଏହି ଏତିହାସିକ ସାଫଲ୍ୟ 
ଯୋଗୁଁ ୧୯୩୬ ସାଲରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠିତ ହୋଇପାରିଲା । 
ଓଡ଼ିଶାରେ କଂଗ୍ରେସ ଆନ୍ଦୋଳନର ଇତିହାସ ତଥା ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର 
ମିଶ୍ରଣ ନିମନ୍ତେ ଘଟିଥ୍‌ବା ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନର ଇତିହାସ ଉପଯୁକ୍ତ ରୂପେ ସଙ୍କଳିତ 
ହୋଇ ସେହି ଜାତୀୟ କୃତି ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରାଯିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
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ଏତିହାସିକମାନେ ସଂଘବଦ୍ଧ ହୋଇ ଗବେଷଣା ଚଳାଇ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବହେଳିତ 
ଓ ଅଜ୍ଞାତ ଥ୍ବା ଏତିହାସିକ ଘଟଣାମାନ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବମୟ 
ଘଟଣାବଳୀ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରନ୍ତୁ । ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗବେଷଣା 
ଯୋଜନାମାନ ପ୍ରସ୍ତତ କରି ପାରିଲେ ସରକାର ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ଏବଂ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପ୍ରଦାନ କରିବେ । କିଛି ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଉକ୍କଳ ବିଶ୍ନବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ଣ୍ଠାଟଂ ଇତିହାସ ସାତୋଟି ଖଣ୍ଡରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ 
ଯୋଜନା ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ, ତାହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଇ 
ପାରି ନାହିଁ । 

ଅତୀତରେ ଓଡ଼ିଶାର ସଫଳତା ଏବଂ ବିଫଳତାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି 
ଏବଂ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ଅବଦାନ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରି ଏ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଇତିହାସ ସଙ୍କଳନ କରିବା ବର୍ରମାନ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ 
ବୋଧହୁଏ । ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ ଭାରତୀୟ ଘଟଣାବଳୀରୁ 
ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ସଙ୍କଳିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ତାହା ଦେଶର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରାଜ୍ୟର 
ଘଟଣାବଳୀ ସହିତ ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ଭାରତୀୟ ଇତିହାସର ଧାରା ସହ 
ସମନ୍ଵୟ ରକ୍ଷା କରି ଏପରିକି ଭାରତ ବାହାରେ ଭାରତୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବର 
ଘଟଣାବଳୀକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖି କରାଯାଇପାରିବ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏତିହାସିକମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 
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କୋଣାର୍କର ନାଟ୍ୟାଚାର୍ଯ୍ୟ 


ମୁଣ୍ଡରେ ଶିରପା, କପାଳରେ ତିଳକ, କାନରେ ମକରକୂଶ୍ଡଳ ଓ ଗଳାରେ 
ପଦକ ଲଗା ହୋଇଥ୍‌ବା ହାର — ବିଶାଳ ଛାତି ଉପରେ ତାହା ଝୁଲୁଛି । 


ତ୍ରିକଳ୍ଛ ଠାଣିରେ ପିନ୍ଧିଥ୍‌ବା ପାଟବସ୍ତର ଅଣ୍ଟାରେ ଗଣ୍ଠିପଡ଼ି ଆଣ୍ଡ ତଳକୁ ଲମ୍ବିଯାଇଛି । 


ଦ୍ୂଇ ହାତରେ ପାଟଫୁଲି ଲଗା ହୋଇଥ୍‌ବା ଦ୍ୁଇପଟ ଗିନି । ଛାତିଆଡ଼କୁ 
ଆଉଜି ଆସିଥ୍‌ବା ବାମ ହାତର ଗିନି ସହିତ ତାଳ ଦେବାପାଇଁ ଉପରକୁ ଉଠିଥ୍‌ବା 
ଡାହାଣ ହାତରଗିନିଟି ଉଦ୍ଯତ; ଯେପରିକି ଏହି ଗିନି ବାଜିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନୃତ୍ୟ, ବାଦ୍ୟ, ଯନ୍ତ୍ର ସ୍ଵର, ସଂଗୀତରେ ସମସ୍ତ ନାଟ୍ୟମନ୍ଦିର ଓ ତା'ର ଚତୁଦିଗ 
ଉଛୁଳି ପଡ଼ିବ । 

ନାଟ୍ୟ ମନ୍ଦିରର ଦେହରେ ବିଭିନ୍ନ ଠାଣିରେ ନର୍ଭକ ନର୍ଗକୀମାନେ ଠିଆ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ୟଯଶାସ୍ତରର ଶହେ ଆଠ ପ୍ରକାର ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ¬ ସବୁ 
ଯେପରି ଏଠାରେ ରୂପାୟିତ । ମୁଖ, ଗ୍ରୀବା, ବକ୍ଷ କଟି ପାଦ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ 


~ 


ଭଙ୍ଗୀରେ ବୁଲି ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶୀ, ଭାରତନାଟ୍ଯ, କଥାକଲି — ପ୍ରତ୍ଯେକ ନୂୃତ୍ଯ 
ପାଇଁ ବେଶର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯ । ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ପଦ୍ଧ କୋରକ ପରି ନୃତ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଯତ 
ଏହି ତରୂଣୀମାନଙ୍କର ଅଙ୍ଗ-ଲାବଣ୍ୟଯ ଅଙ୍ଗର ପ୍ରତ୍ଯେକ ଭଙ୍ଗୀରେ ଯେପରି ଫୁଟି 


ଉଠିଛି । 


କେହି ଜଣେ ନର୍ଁକୀ ନିଜର ଉତ୍ତରୀୟକୁ ଦୁଇ ହାତରେ ଧରି ନାଚିବାର ଠାଣିରେ 
ଠିଆ ହୋଇଛି । ଜଣେ ନର୍ଉଜୀର ଦୀର୍ଘ ବେଣୀ ନାଚିବାବେଳେ ହୁଏତ ତାକୁ ଅଡ଼ୁଆ 
କରିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ତାକୁ ସଜାଡ଼ିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ । ଆଉ କେହି ନୂତ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ନିଜର 
ବେଶଭୂଷା ପରିପାଟୀରେ ବ୍ଯସ୍ତ । ହାତରେ ଦର୍ପଣ ଧରି କିଏ ଆଖିରେ କଜହଳ 
ଲଗାଉଛି ତ, କିଏ ସଖୀ ହାତରୁ ପାଉଡର ନେଇ ମୁହଁରେ ଲଗାଇବାରେ ବ୍ଯସ୍ତ । 
କେହି ବା ସ୍ଵାନ ସାରି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବସ୍ତର ପିନି ନାହିଁ । 

ଅନେକ ପ୍ରତିମାର ପରିଧାନ ବସ୍ତ୍ରେ ଆଣ୍ଡ ଲୁଚୂ ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ମିନିସ୍କାର୍ଟ 
ସହିତ ତାକୁ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । କେତେକ ପ୍ରତିମାରେ ବକ୍ଷ ଅନାବୃତ — 
ଟପ୍‌ଲେସ୍‌ । ବିଭିନ୍ନ ଅଳଙ୍କାର ପରିପାଟୀରେ ପତ୍ଯେକ ନର୍ରକୀ ଅନ୍ୟ ନର୍ଭକୀକୁ 
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ବଳିଯିବାପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ର । ପାଦରେ ନୂପୂର, ହାତରେ ଚୁଡ଼ି, ବାହୁରେ ବାଜୂବନ୍ଧ, 
ବକ୍ଷରେ ହାର, ମୁଣ୍ଡରେ ମଥାମଣି, କାନରେ କର୍ଣ୍ଣପୂର । 

କଥାକଳି ନୃତ୍ୟ ପାଇଁ ଜଣେ ଜଣେ ନର୍ରକଙ୍କ ମୂରହର ବିଶାଳ ସାଜସଜା 
ଭିତରେ ତାଙ୍କର ମୁହଁଟିକୁ ଯେପରି ଚିହ୍ନି ହୁଏ ନାହିଁ । 

ମୁଣ୍ଡରେ ରୂମାଲ, ଦେହରେ ଘାଗରା, କାନରେ ଫାସିଆ ପିଛି ହାସ୍ଯମୁଖରା 
ଜଣେ ନର୍ଗକୀ ନାଚିବାର ଅପେକ୍ଷାରେ । ଏ କ'ଣ ଜଣେ ଇରାନୀ ନର୍ରକୀ ? 


ଜଣେ ଜଣେ ନର୍ରଗକୀଙ୍କ ମୁହଁର ହସ ଯେପରି ଦର୍ଶକର ହୃଦୟ ଓ ମନକୁ 
ଆକର୍ଷଣ କରି ରଖିଛି । ମନାଲିସାର ହସକୂ ତା” ଭିନ୍‌ସି ତାଙ୍କର ଅଙ୍କନରେ 
ଅମର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । କାମ୍ଭୋଡ଼ିଆର ଆଙ୍ଗକର୍‌ ମନ୍ଦିରରେ 
ବୁଦ୍ଧମୂର୍ଗିର ଶାନ୍ତ ମୁଖମଣ୍ଡଳର ସ୍ଟି ତହାସର ତୁଳନା ଅନ୍ୟତ୍ର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 
ମାତ୍ର କୋଣାର୍କର ନର୍ଗକୀ ¬ କି ଚମକ୍କାର ତା'ର ସ୍ଵିତହାସ ! କବି ଯଦୂମଣିଙ୍କ 
ଭାଷାରେ — “ହୋସେ ରାମାର /ନୀଳିମାର ନାହିଁ ସଞ୍ଚାର ।” କେବଳ କୋଣାର୍କର 
ଶିଳ୍ପୀ ସେହି ବିଦଗ୍ଧ ଲାବଣ୍ଯକୁ ଫୁଟାଇପାରିଛି । 

ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ପୁଣି ବିଦୂଷକଙ୍କର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ପଦ ଆଗରେ 
ତ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପଦ ପଛକୁ ବଙ୍କାଇ ହୋଇ ବିଚିତ୍ର ଡଙ୍ଗରେ ପଡ଼ିଛି — 
ଯେପରିକି ସମସ୍ତ ନର୍ଭକୀଙ୍କୁ ବିଦୂପ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ସହୂଳତନୁ ବିଦୂଷକ 
ଉଦ୍ୟତ । 

ନର୍ଭକ-ନର୍ଭକୀମାନଙ୍କର ହାତରେ ବିଭିନ୍ନ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର । ବଂଶୀ, ବୀଣା, ମୃଦଙ୍ଗ, 
ମାଦଳ, ମହୁରୀ, ଝାଞ୍ କରତାଳ ଆଦି ବାଜିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯତ । 

ଚତୁର୍ିଗରେ ନାଟମନ୍ଦିରର ଏହି ଅପରୂପ ସାଜସଜା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଭାବରେ 
ଏହି ଦୀର୍ଘତନୁ ସୌମ୍ଯବପୁ କରତାଳ ହସ୍ତରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଏହି ବ୍ଯକ୍ତି ଜଣକ 
କିଏ ? ଇଏ କ'ଣ ଜଣେ ନର୍ରକ ? ନର୍ଉକ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହାତରେ ଥା'ନ୍ତା ନର୍ଉନର 
ମୁଦ୍ରା । ମାତ୍ର ସେ ମୁଦ୍ରା ତ ନାହିଁ । ତା' ହେଲେ କେହି ବାଦକ ବା ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପୀ ? 
ତା' ହୋଇଥ୍‌ଲେ ପାଖରେ ଅନ୍ୟ ବାଦକ ବା ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଥାନ୍ତେ । କେହି ଦର୍ଶକ 
ରାଜପୁରୂଷ ? ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ହାତରେ କାହିଁକି ଗିନି ରହିଥାନ୍ତା ? ବିଶେଷତଃ ମକର 
କୁଣ୍ଡଳ ଓ ପଦକଯୁକ୍ତ ହାର କାହାର ହୋଇପାରେ ? କାହାକୁ ଏପରି ପଦକକୁଣ୍ଡଳ 
ଦିଆଯାଇଛି ? ଯେପରିକି ଏସବୁ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଏକ ଫୁଟ ନଅ ଇଞ୍ଚ ଉଚ୍ଚା ଓ 
ନଅ ଇଞ୍ଚ ଓସାର ଏହି ମୃ ଫଳକର ପାଦ ଦେଶରେ କଳିଙ୍ଗ ନାଗରୀ ଲିପିରେ 
ରହିଛି ଏକ ଶିଳାଲେଖ; ତାହା ହେଉଛି ଏହି ପ୍ରତିମାର ନାମ- “ସୌମ୍ୟ 
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ଶ୍ରୀଦର' । କୋଣାର୍କର ଆଉ କୌଣସି ମୃରିର ନିମ୍ନଦେଶରେ ଏପରି ନାମୋଲ୍ଲେଖ 
ନାହିଁ । କାହିଁକି ଅଛି ଏହି ନାଟ ମନ୍ଦିରର ଶିଳୀଙ୍କର ପାଦ ଦେଶରେ ? ଭଗ୍ନ 
କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରର ଜଗମୋହନ ଓ ବିମାନ ପରି ଏହି ନାଟମନ୍ଦିରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଞ୍ଚ 
ସ୍ଥାନ ଶିଳ୍ପୀର ଅନୁପମ ସୃଷ୍ଟିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ପାଷାଣର ଗାତ୍ରରେ ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତକୁ 
କୋଣାର୍କର ଶିଛ୍ଥୀ ଏକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ଯେପରି ଭାବରେ ରୂପାୟିତ କରିଛି, ତାହାର 
ତୁଳନା ଅନ୍ୟତ୍ର ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଦ୍ଵାଦଶ, ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତରେ 
ଯେଉଁସବୁ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥୁଲା, ତାହା ଏ ମନ୍ଦିରରେ ବାଦ ଯାଇ ନାହିଁ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ନାଟମନ୍ଦିରରେ ଜଣେ ୟୁରୋପୀୟ ଭଦ୍ରବ୍ଯକ୍ତି ୟୁରୋପରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ତକ୍ରାଳୀନ ବେଶ ପୋଷାକ ପିନ୍ଧି ଚୌକିରେ ବସି ଟେବୁଲ ଉପରୁ କଣ୍ଟା ଚାମଚରେ 
ଖାଉଥ୍୍‌ବାର ଦୃଶ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସେହିପରି ପ୍ରଧାନ ମନ୍ଦିରରେ ଏକ ଆଫ୍ରିକୀୟ 
ବଣିକ ଦଳ ଏକ ଜିରାଫ ଧରି ରାଜାଙ୍କୁ ଭେଟି ଦେବାର ଦୃଶ୍ଯ ଖୋଦିତ ହୋଇଛି । 
ଏଥ୍‌ରୁ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ, ସେତେବେଳେ ବହିର୍ବାଣିଜ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଶା 
ବା କଳିଙ୍ଗର ବିଭବ ଏବଂ ଭାରତୀୟ ସମେତ ପୂଥ୍ବୀର ବିଭିନ୍ନ ନୂତ୍ଯକଳା ସହିତ 
କଳିଙ୍ଗ ସଭ୍ୟତାର ପରିଚୟ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ନୃତ୍ୟରେ ସଙ୍ଗୀତର ଜଢଣେ ଜଣେ 
‘ଡିରେକକର” ଥା'ନ୍ତି ।: ସେହି ଡିରେକୃର ତାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୋଷାକ ପିନ୍ଧି ହାତରେ 
ଧରିଥ୍‌ବା ତାଙ୍କର ତାଳଦଶ୍ଡ ଉଠାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଭିନ୍ନ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବାଜିଉଠେ । 
ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତରେ ନାଟ୍ୟାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସ୍ଥାନ ଅଦ୍ଧିତୀୟ । 


‘ମାଳବିକାଗ୍ନିମିତ୍ର' ରେ କାଳିଦାସ ଦୃୂଇଜଣ ନାଟ୍ୟାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନାମୋଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି ¬ ଗଣଦାସ ଓ ହରଦରତ । ଅତୁଳ ବିଭବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କଳିଙ୍ଗର 
ରାଜଦରବାରରେ ସେହିପରି ଜଣେ ନାଟ୍ଯାଚାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲେ, ଯେ କି କୋଣାର୍କ 
ମନ୍ଦିରର ମୂର୍ରି-ନିର୍ମାତା ପ୍ରଥମ ନରସିଂହ ଦେବ (ଲୋକ ମୁଖରେ ଲାଙ୍ଗୁଳା 
ନରସିଂହ ନାମରେ ଖ୍ଯାତ)ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୁଣ୍ଡଳ, ହାର ଓ ପାଟ ବସ୍ତଦ୍ଧାରା ସମ୍ମାନିତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେ ଏପରି ପ୍ରସିଦଵ ଥ୍‌ଲେ ଯେ, ନାଟମନ୍ଦିରରେ ତାଙ୍କର 


ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରାଇବା ପାଇଁ ରାଜା ନରସିଂହ ଭୂଲି ନ ଥ୍‌ଲେ । 

ଏହି ନାଟ୍ୟାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନାମ ସୌମ୍ୟ ଶ୍ରୀଦର”” ହୋଇପାରେ ବା “ସୌମ୍ୟ” 
ଶବ୍ଦଟି ବିଶେଷଣ ରୂପେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୋଗୁ ତାହା କେବଳ “ଶ୍ରୀଦର” 
ହୋଇପାରେ । କାଳିଦାସଙ୍କ ହରଦତ୍ତ ପରି କୋଣାର୍କର ଶ୍ରୀଦର ଜଣେ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ 


ନାଟ୍ୟାଚାର୍ଯ୍ୟ । ଉଜ୍ମଳର ଅତୁଳନୀୟ କଳା-ବିଭବର ପ୍ରତୀକ ପାଷାଣର ଗାତ୍ରରେ 
କୋଣାର୍କର ଶିଳ୍ପୀ ତାଙ୍କୁ ଅମର କରି ରଖିଛି । 
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ଖଜୁରାହୋ 


ଖଜୂରାହୋ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗ୍ରାମ । ବିନ୍ଧ୍ଯ ପର୍ବତମାଳାର ପାଦଦେଶର 
ଏକ ରମଣୀୟ ଉପତ୍ଯକା ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଅବସ୍ଥିତ । ପୂର୍ବେ ଏଠାରେ ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ଖଜୂରିଗଛ ଥୁଲା ଓ ଏହି ଖଜ଼ୂରି ବଣରୁ ଏହାର ନାମ ଖଢଜୂରାହୋ 
( ସଂସ୍କୃତ-ଖର୍ତୂର ବାଟିକା) ହୋଇଗଲା । ଏହି ଖଜୂରାହୋ ଗ୍ରାମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ପ୍ରାୟ ୮ ବର୍ଗମାଇଲ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥ୍‌ବା ମନ୍ଦିରମାଳା ଏହାକୁ କଳା ଓ ଭାସ୍ପର୍ଯ୍ୟର 
ତୀର୍ଥସ୍ଥାନରେ ପରିଣତ କରିଚି । ଦଶମ ଓ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତିନିଶହ 
ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଏଠାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ୮୫ଟି ମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରୁ ଏବେ କେବଳ 
୨୨ଟି ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଛି । ତଥାପି ଯେତିକି ମନ୍ଦିର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଛି, ତାହା ଆକାର 
ଓ ଆୟତନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏପରି ବିଶାଳ ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏପରି ଅନୁପମ ଯେ, ପ୍ରତିଦିନ ପୃଥ୍ବୀର ଚାରିଆଡୁ ଶହ ଶହ ପର୍ଯ୍ୟଟକ 
ଏଠାରେ ଏକତ୍ର ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ମନ୍ଦିରମାଳିନୀ ଉପତ୍ଯକାକୁ କେବଳ ବିଷ୍ନବିଶ୍ରତ 
କାମ୍ପୋଡ଼ିଆର ଆଙ୍ଗ୍‌କର ମନ୍ଦିରମାଳା ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । 

ଖଜୂରାହୋ ମହନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 
ପ୍ରାଚୀନତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ । ଏହା ୮ମ କିମ୍ବା 
୯ମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ଏହା ଏକ ବୌବଵ୍ଧସ୍ତପ ଥ୍ଲା । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଥ୍‌ବା ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ସହିତ ଏହା ତୁଳନୀୟ । ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ସ୍ଥାନ ସେପରି ଉଚ୍ଚରେ ନୁହେଁ । 

ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ମାତଙ୍ଗେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର ଓ ବ୍ରହ୍ମାମନ୍ଦିର (ଉଭୟ 
ଶିବ ମନ୍ଦିର) ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ନିର୍ମାଣ-ଶୈଳୀରେ ନିର୍ମିତ । ବିଶେଷତଃ 
ବ୍ରହ୍ମା ମନ୍ଦିରର ଆମଳକଶୋଭିତ ମଣ୍ଡପ ଓ ତା'ର କାନ୍୍ରରେ ଖୋଦିତ ଅଳିନ୍ଦ 
(ଜାଲି ଥ୍ବା ଝରକା) ଅବିକଳ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ( ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର, ରାଜାରାଣୀ, 
ଲିଙ୍ଗରାଜ, ପାର୍ବତୀ )ମାନଙ୍କ ଅନୁକରଣରେ କରାଯାଇଚି । 

ମାତ୍ର ଏହି ଦୁଇ ତିନୋଟି ମନ୍ଦିର ଖଜୂରାହୋ ଶୈଳୀର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ନୃହଁଚ୍ି 
ସେମାନେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ମାତ୍ର । ଏହି ଶୈଳୀ କହିଲେ ଯାହା ବୁଝାଯାଏ, ତାହା 
ଖଜୂରାହୋର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ମନ୍ଦିର ¬ ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଲକ୍ଷ୍ମଣ, ବିଶ୍ଵନାଥ, 
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କାଣ୍ଡାରୀୟ ମହାଦେବ, ଦେବୀ ଜଗଦମ୍ବା, ଚିତ୍ରଗୁପ୍ତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଏବଂ 
ଜୈନମନ୍ଦିରଦୂୟ ଆଦିନାଥ ଓ ପାର୍ଶ୍ତନାଥରେ ହିଁ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଦେଉଜ ଓ ମୁଖଶାଳା ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । କୋଣାର୍କ ପରି କେତେ ମହିରର ପ୍ରଧାନ ଶିଖର ଭାଙ୍ଗିଯାଇଚି । 
ମାତ୍ର ମୁଖଶାଜା ଠିଆ ହୋଇଥ୍‌ବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ନିଜର କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିର ହୋଇ ରହିଚି । ଖଜୂରାହୋର ମନ୍ଦିରରେ ମୁଖଶାଳା ଓ 
ଶିଖର କେବଳ ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ନୂର୍ହେଃ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଅଙ୍ଗ; 
ଗୋଟିଏ ଶରୀରର ଅବୟବ ବିଶେଷ । ଏହି ମୁଖଶାଳା ବା ମଣ୍ଡପ ଉପରକୁ 
ଉଠିଛି ସତ, ମାତ୍ର ପ୍ରଧାନ ଶିଖରର ଦେହରେ ମିଳାଇ ଯାଇଛି । ଦ୍ବିତୀୟତଃ 
ବହୁ ଛୋଟ ଛୋଟ ଶିଖର ପାହାଚ ପାହାଚ ପରି ହୋଇ ପ୍ରଧାନ ଶିଖର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇଚି । ଯେପରି ବହୁ ଶିଖର ଏକତ୍ର ହୋଇ ଏକ ବିଶାଳ ଶିଖରର 
ସୃଷ୍ଟି । ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ କଳା ବା ଭାସ୍ପର୍ଯ୍ୟର ଏହି ମିଳନକୁ “ଉରୂଗିଖର ଶୈଳୀ” 
କୂରହାଯାଏ । ମନ୍ଦିର ସବୁ ସେପରି ଉଚ୍ଚ (ଉଚ୍ଚତମ କାଣ୍ଡାରୀୟ ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର 
ମାତ୍ର ୧୧୬ ଫୁଟ ଉଚ୍ଚ) ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବହୁସଂଖ୍ୟକ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ ଶିଖରର 
ସମନ୍ମୟରେ ପ୍ରଧାନ ଶିଖର ନିମିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ତାହା ଅତ୍୍ଯୁକ ଶିଖରର 
ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଖଜୂରାହୋରେ ଶିଛୀର ଏହା ଏକ ପ୍ରଧାନ ସଫଳତା । 

ଖଜୂରାହୋର ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଗର୍ଭଗୃହ (ଦେବତାଙ୍କ ଆସ୍ଥାନ) । 
ଏହାକୁ ଏପରି ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଚି ଯେ ତାହାର ଉପର ପ୍ରସ୍ତରଶ୍ରେଣୀର ଫାଙ୍କଦେଇ 
ବାହାରର ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିବ । ଓଡ଼ିଶା ମହନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଗର୍ଭଗୃହ 
ଅନ୍ଧକାରାଳ୍ଛନ୍ନ । ମାତ୍ର ଖଜୂରାହୋ ମନ୍ଦିରର ଗର୍ଭଗୃହ ଦିବାଲୋକରେ ଆଲୋକିତ । 
ଏହାର ଚତୁର୍ଥ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଲା, ମନ୍ଦିରର ବାହାର ଯେପରି ନାନା କାରୁକାର୍ଯ୍ୟରେ 
-ଅଳଂକୃତ, ଭିତର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କାରୂକାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏହାର କୌଣସି 
ଅଂଶ ଶୂନ୍ଯ ନୁର୍ହେ୍‌ କୌଣସି ଅଂଶ କାରିଗରର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦେଇପାରି 
ନାହିଁ । 

ବର୍ଉମାନ ଏହିସବୁ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ । ସୃଷ୍ଟିର 
ବିବର୍ରନ ଧାରାରେ ମନୁଷ୍ଯ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ଦେବଡତ୍ର ସ୍ତରକୁ ଉଠାଇ ତାକୁ ମୋକ୍ଷର ଧାମକୁ ନେଇଯିବା । 
ଓଡ଼ିଶାର ମହନ୍ଦିରମାନଙ୍କର କଳାରେ ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିଖୁଣ ଭାବରେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଚି । ପ୍ରଥମେ ଉତ୍ତିଦ ଜଗତ, ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ 
ଚିତ୍ର ପରେ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା ଓ ଶେଷରେ ସର୍ବୋଜ୍ଚ ଶିଖର 


୫୬ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବା ମୋକ୍ଷର ସାଧନା । ଖଜୂରାହୋରେ ଏହା ସେପରି ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ନାହିଁ । 
କୋଣାର୍କ ବା ଭୁବନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ପରି ଏଠାରେ ବୃକ୍ଷ ଲତା ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ 
ଘେନି ବିଭିନ୍ନ ମଣ୍ଡନକଳାର ଚିତ୍ର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ପ୍ରସିଵ କଳା ସମାଲୋଚକ 
ଚାର୍ଲସ୍‌ ଫାବ୍ରି ଏହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଲେଖିଛନ୍ତି, “ଖଜୂରାହୋର ଶିଳ୍ପୀ, ବୃକ୍ଷ, 
ଲତା, ଫୁଲ, ଫଟ, ପଶ୍ଟ, ପକ୍ଷୀଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ନ ଦେଇ କେବଳ 
ସୁନ୍ଦର ପୁରୂଷ ଓ ନାରୀ ମୂର୍ରିର ନିର୍ମାଣରେ ତା'ର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ନିୟୋଜିତ 
କରିଚି ।' 

ବାସ୍ତବରେ ଏହି ମୃରିରେ ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରର ଗାତ୍ର ଭରିଉଠିଛି । 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ, ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ମନ୍ଦିର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ — 
କାଣ୍ଡାରୀୟ ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର ଓ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର । ଏତିହାସିକ କନିଙ୍ଗହାମ୍‌ 
ଏହି ଦୁଇଟି ମନ୍ଦିରର ସମସ୍ତ ମୃରିକୁ ଗଣି ତାଙ୍କର ସଂଖ୍ଯା ନିରୂପଣ କରିଛନ୍ତି । 
ମହାଦେବ ମନ୍ଦିରରେ ଭିତରର ମୂର୍ିମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୨୨୬ ଓ ବାହାର ମୃରିମାନଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ୬୪୬ । ସମୁଦାୟ ୮୭୨ । ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର (ରାଜା ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥାପିତ ଏକ ବିଷ୍ପମନ୍ଦିର)ରେ ବାହାର ମୃରିର ସଂଖ୍ୟା ୨୩୦ ଓ ଭିତର ମୃତିର 
ସଂଖ୍ୟା ୧୭୦ । ସମୁଦାୟ ୪ ଶହ । ଏହି ମୃରିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶିକାରୀ, 
ସୈନିକଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ରାଜା, ସେନାପତି ଓ ଦେବତାଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ 
ନର୍ଉକୀ, ଦେବଦାସୀଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ରାଣୀ ଓ ଦେବୀମାନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ମନୁଷ୍ୟ ଢୀବନ ଓ ଚରିତ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ ପରିକଳ୍ିତ ହୋଇଚି । 

ବିଶେଷତଃ ଖଜୂରାହୋର ନାରୀ ଏକ ଅନୁପମ ସୃଷ୍ଟି । ଶିଛ୍ଥଶାସ୍ତ୍ରର ଭାଷାରେ 
ସେ ସୁରସୂୁନ୍ଦରୀ । ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ବରଣୀୟା । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଭାସ୍କର 
ପ୍ରସ୍ତରର ଗାତ୍ରରେ ଏହି ନାରୀମୂରିକୁ ଖୋଦନ କରିଚି, ସେ କଳ୍ପନାର କନ୍ପଲୋକରେ 
ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହିଁ; ବାସ୍ତବ ଢୀବନରୂ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତିମା ଗ୍ରହଣ କରିଚି । 
ଏହି ନାରୀ ରାଜରାଣୀ ହୋଇପାରେ ବା କୁଷକର କନ୍ଯା ହୋଇପାରେ ବା 
ଏକ ସୁନ୍ଦରୀ ନର୍ରକୀ ହୋଇପାରେ । ମାତ୍ର ଶିଛ୍ଥୀ ଯେଉଁଠି ଏହି ଅନୁପମ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଲାବଣ୍ୟ ଦର୍ଶନ କରିଚି, ତାହାକୁ ଅବିକଳ ଏହି ପାଷାଣର ଗାତ୍ରରେ 
ଅମର କରି ରଖିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ଭରତ ତାଙ୍କର ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରରେ 
୧୦୮ ପ୍ରକାର ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀର କଥା କହିଛନ୍ତି । ଖଜୁରାହୋର ଶିଳ୍ଥୀ ପାଷାଣର 
ତରୂଣୀ ମଧ୍ଯରେ ତାହା ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଫୁଟାଇବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଚି । ଏବର 
“ବାଲେ” (ରୁଷୀୟ) ନୃତ୍ୟରେ ପ୍ରବୀଣା ତରୂଣୀମାନଙ୍କର ନୃତ୍ଯକଳା ଦେଖିଲେ 
ମନେହୁଏ; ସେମାନେ ଜଣେ ଜଣେ ତିମ୍ପାଷ୍ଟ । ମୂଖ, ଗ୍ରୀବା, ବକ୍ଷୟ କଟି, 
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ପାଦ ଆଦି ସେମାନେ ଯେପରି ଠାଣିରେ ଯେତେ ସହଜରେ ବୁଲାଇବାକୁ ଚାହିଁବେ 
ତାହା କରିପାରିବେ । ଖଜୁରାହୋରେ ନାରୀ ସେସବୁ ସାଧନାରେ ପ୍ରବୀଣା । 
ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ମୂହଁଠାରୁ ଅଣ୍ଟା ଏପରି ଭାବରେ ପଛକୁ ବୁଲିଯାଇଟି ଯେ, 
ତାହା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରିହୁଏ ନାହିଁ । ତରୁଣୀର ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ଯଙଂର ସମସ୍ତ 
ଲାବଣ୍ୟ ଶିଳ୍ପୀର ନିହଣରେ ଫୁଟିଉଠିଚି । 


ଖଜୂରାହୋରେ ନାରୀର ବେଶର ପରିପାଟି ଓ କେଶର ପ୍ରସାଧାନ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଜଡ଼ା, ସେଥ୍‌ରେ ଖଞ୍ଜାଯାଇଥ୍ବା ହେୟାରପିନ୍‌ ଓ ହାତରେ 
ହ୍ୟାଶ୍ଡବ୍ୟାଗ୍‌ ଆଧୁନିକ ନାରୀର ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଜଣେ 
ଜଣେ ପୂରୂଷ ଓ ନାରୀ (ବେଶ ଓ ପରିପାଟିରୁ ସମ୍ଭାନ୍ତ ବୋଲି ଜଣାଯାଏ ) 
ହାତ ଧରାଧରି ହୋଇ ନାଚିବା ଆଧୁନିକ ପୂରୂଷନାରୀଙ୍କର ବଲ୍‌ଡ୍ଯାନ ସହିତ 
ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଅନେକ ପ୍ରତିମାରେ ପରିଧାନର ବସ୍ତରେ ଆଣ୍ଟ ଲୁଚୁ 
ନାହିଁ ¬ ଆଧୁନିକ ମିନିସ୍କାର୍ଟ । କେତେକ ପ୍ରତିମାରେ ବକ୍ଷ ଅନାବୃତ — ଟପ୍ଲେସ୍‌ । 
ମାତ୍ର ଖଜୂରାହୋରେ ଖାଲି ଆଧୁନିକତା ଖୋଜିଲେ ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ । ସେତେବେଳର 
ନାରୀମାନଙ୍କର ଅଳଙ୍କାର, ଯାହାକି କାଳିଦାସଙ୍କ ମେଘଦୂତ ବା ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତ 
କବିମାନଙ୍କର କାବ୍ୟରେ ବଶ୍ତିତ, ଖଜୁରାହୋରେ ତାହା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 
ପାଦରେ ନୂପୁର, ବାହୁରେ ବାଢୂବନ୍ଧ ମୁଣ୍ଡରେ ମଥାମଣି, କାନରେ କର୍ଣ୍ଣଫୁଲ । 
କେଉଁଠି ନାରୀ ସଦ୍ଯସ୍ମାତା (ଓଦାଲୁଗା ଦେହରେ ଚଡ଼ିଯାଇଟି) ହୋଇ ଲାଜରେ 
ମୂର୍ହ ତଳକୁ କରିଚି, କେଉଁଠି ନର୍ଜକୀ ତା'ର ପାଦକୁ ଟେକି ନୂପୁର ପିନ୍ଧୁଚି, 
କେଉଁଠି ଏକ ଅଭିସାରିକା ତା'ର ପାଦରୁ କଣ୍ଟା କାତଢୂଟି୨; ଏକ ଲଳନା କନ୍ଦୁକ 
କ୍ରୀଡ଼ାରେ ଲାଗିଚି ବା କେଉଁଠି ବୀଣା, ମୃଦଙ୍ଗ ବା ବଂଶୀ ବଢାଉଚି । ସବୁଠାରେ 
ନାରୀ ଏକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୁରୂଚିର ଆଧାର । 

ଅବଶ୍ଯ ଖଜୁରାହୋରେ ନାରୀର ଅନ୍ଯ ଏକ ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ତାହାକୁ 
କେତେକ ସମାଲୋଚକ କଳାରେ କୂରୂଚି ଆଖ୍ୟା ଦେଇଥାନ୍ତି ¬ ଯାହାକି କୋଣାର୍କ 
ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ତାହା ହେଉଚି କାମସୃୂତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଧିତ ବିଭିନ୍ନ କାମକେଳିରତ 
ନାରୀ ଓ ପୁରୂଷଙ୍କର ଚିତ୍ରଣ । କଳା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଆଦୌ ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । 
ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଚି ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁଯାୟୀ ଢୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେଉଚି ଚତୁର୍ବର୍ଗ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
କାମଶାସ୍ତର ପ୍ରଣେତା ବାତ୍ତାୟପନ ଜଣେ ସମ୍ମାନିତ ରଷି । ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଓ 
ପରେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଶାସ୍ତକାର କାମଶାସ୍ତର ବ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରିଛନ୍ତି । ନୈଷଧାଦି 
କାବ୍ୟରେ ତା'ର ବିଶଦ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଚି । ବୈଷ୍ଣବ କବି ଜୟଦେବ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ 
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କାହିଁକି ପଠନୀୟ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ହରିଭଜନ 
କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି କିମ୍ବା ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବିଳାସ-କଳାରେ କୌତୃହଳ ଅଛି, 
ସେମାନେ ଉଭୟେ ଏହାକୁ ପଢ଼ିପାରନ୍ତି । ମନ୍ଦିରର ଗାତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଶିଛଳ୍ଥୀ 
ଜୀବନର ଅଙ୍କନ କରିଚି ସେ କାହିଁକି ଏହି କାମକଳା ବା ବିଳାସକଳାକୁ ବାଦ୍‌ 
ଦେବ ? ସେ ତାକୁ ବିଶଦ ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ କଲେ ତାକୂ କାହିଁକି ଅଶ୍ଳୀଳ 
ବୋଲି କୂହାଯିବ ? ଡକୃର ମୋତିଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମତରେ କୌଳକାପାଳିକ ( ଯେଉଁମାନେ 
ପଞ୍ଚମକାର ସାଧନାରେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍‌ଲେ )ମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଖଜୂରାହୋର ଶିଳ୍ପରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । କୋଣାର୍କର ମିଥୂନଚିତ୍ରମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ବଢ଼୍ରଯାନରେ 
ବିଶ୍ରାସ କରୂଥ୍‌ବା ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଚି ବୋଲି କେତେକେ କହନ୍ତି । 
ହୁଏତ ଏହା ସତ୍ଯ । ଓଡ଼ିଶା, ରାଜସ୍ଥାନ ଓ ମଧ୍ଯଭାରତର ବହୁ ମନ୍ଦିରରେ 
ଏହି ମିଥୁନ ଚିତ୍ର ଦେଖାଯାଏ । ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଏହିସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଭାବ ଯେ ପଡ଼ିଥୁଲା, ତାହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ । କିନ୍ଧ ଜୀବନର ଏକ ପ୍ରଧାନ 
ସତ୍ୟ, ଯାହା ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ, ତାକୁ ଶିଛ୍ଥୀ ଅଙ୍କନ କରି କଳାପ୍ରତି ଯେ 
ତା'ର ଉଚିତ କର୍ଭବ୍ଯ ସମ୍ପାଦନ କରିଚି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଅନେକେ ଖଜୂରାହୋ ଓ କୋଣାର୍କର କନ୍ଥନା କଲାବେଳେ କେବଳ କାମକଳା 
(ତାହା ପୁଣି ଅଷଶ୍ଟୀଳ) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତା'ର ବିଚାର କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ମିଥୂନ 
କୋଣାର୍କ ପରି ଖଜୁରାହୋର ମନ୍ଦିରରେ ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଅଂଶବିଶେଷ । ଅଧ୍କାଂଶ 
ଶିକାର, ମଲ୍ଲବିଦ୍ଯା, ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା, ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ, ପ୍ରସାଧନ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ଯବିଦ୍ଯା, 
ଅଧ୍ଯୟନ, ତପସ୍ୟା ଆଦି ସମାଜ ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବକୁ ଘେନି ଆଧାରିତ । 
ଖଜୁରାହୋରେ ପୂୁରାଣବଣ୍୍ଧିତ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଚି । 
ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀ ଅଲଗା ଅଲଗା ଭାବରେ ପୁଣି ଶିବ ଅର୍ଵନାରୀଶ୍ଵର ଭାବରେ, 
ଗଣେଶ, କାରିକେୟ, ରୂଦ୍ରଗଣ, ବିଷ୍ଣୁ, ବ୍ରହ୍ମା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସରସ୍ଵତୀ, ଇନ୍ଦ୍ର ବରୂଣ, 
ଅଗ୍ନି ନବଗ୍ରହଙ୍କର ମୃ୍ି ପ୍ରାୟ ପ୍ରତି ମନ୍ଦିରର ଗାତ୍ରରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 
ପୁରାଣରେ ସେମାନଙ୍କର ବାହନ ଓ ଆୟୁଧ ଯେପରି ବଶ୍ଧିତ ହୋଇଚି ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି । ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଅଗ୍ରିଙ୍କୁ ଯେଉଁଠି ଦେଖାଯାଇଚଟି, ସେଠାରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଶଵଶ୍ରଯୁକ୍ତ ମୁଖମଣ୍ଡଳ ସ୍ପଷ୍ଟ । ଅଗ୍ନିଙ୍କର ଦାଢ଼ି ତଳକୁ ଆସି ଗଣ୍ଡି ପଡ଼ିଚି । 
ହୁଏତ ସେତେବେଳେ ଯେଉଁମାନେ ଦାଢ଼ି ରଖୁଥ୍ଲେ, ସେମାନେ ସେହିପରି ରଖୁଥ୍ଲେ । 

ଅନେକ ସମୟରେ ଯୌନଶିନ୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖତଜୂରାହୋ ଓ କୋଣାର୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ତୂଳନା କରାଯାଏ । ସ୍ଥାପତ୍ଯ ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉଭୟ ଏ ଦେଶର ଦୁଇ 
ଅନୁପମ ସୃଷ୍ଟି । କୋଣାର୍କର ପ୍ରଧାନ ମନ୍ଦିର ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯାଇଚି । ମାତ୍ର 
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ଏବେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଧ୍ୃଂସାବଶେଷର ତୁଳନୀୟ ହେବାପରି ପୃଥ୍୍‌ବୀରେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ 
ମନ୍ଦିର ଅଛି । ଖଜୂରାହୋର ଯେକୌଣସି ମନ୍ଦିର ତୁଳନାରେ ଏହି ମନ୍ଦିର ଯେ 
ବିଶାଳ, କେବଳ ତାହା ନୃହେଁ, ଏଠାରେ ଶିଳ୍ୀର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ 
ବିଶାଳ । ଉତ୍ତଭିଦ ଜଗତରୁ ଆରମ୍ଭ କରି କଳ୍ିତ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଜୀବନ ଢୀବଲୋକର ଆଧାର ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ଏହି ମନ୍ଦିରରେ ଯେପରି ତା'ର 
ନିରୂପିତ ସ୍ଥାନ ଲାଭ କରିଚି । କୋଣାର୍କର ମୂରିଗଣ ଅଧୁକ ଅବିକଳ । ଏହାର 
ଅଶ୍ବ ହସ୍ତୀ, ମୁଖଶାଳା ଦଧୁନଉତିର ତଳେ ଥୁବା ବାଦ୍ଯଯନ୍ତ୍ରଧାରିଣୀ ନାରୀମୂରି 
ସବୁର ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ । 


ଏ ଦେଶର ମନହଦିରଶିନ ସମ୍ପର୍କରେ ଜଣେ ପ୍ରସିବଵ ପଣ୍ଡିତ କନଓୱାରଲାଲ୍‌ଙ୍କ 
ମତରେ — “କୋଣା୍କର ଶିଳ୍ସକଳା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନବଦ୍ୟ, ଖଜୂରାହୋରେ 
ଏହା ପତନୋନୁଖୀ, ଖଜୂରାହୋରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଅଭାବ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଏହାର 
ଲାବଣ୍ୟମୟ, ସୂକ୍ଷ୍ମ ଗଠନଶୈଳୀ ମଧ୍ଯରେ ଶିଳ୍ପୀର ନିହଣରେ ସେ ତୁଳନୀୟ 
ଶକ୍ତି ବା ଆମ୍ବବିଶ୍ନାସ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ... । ମୋଟ ଉପରେ ଗୁଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ବିଚାର କଲେ ଖଜୂରାହୋ କୋଣାର୍କର ତଳେ । 

କନଓୱାରଲାଲ୍‌ ଦୂଇଟି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ ତୁଳନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଏହା କହିଛନ୍ତି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଖଜୁରାହୋ ଏକ ନିକୃଷ୍ଟ ସୃଷ୍ଠି । 
ତାଙ୍କରି ନିଜର ଭାଷାରେ - “ଦୁଇଜଣ ସୁନ୍ଦରୀ ଭଉଣୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ତୁଳନା 
କରିବା ଯାହା, ଏହି ଦ୍ରହିଁଙ୍କର ତୁଳନା କରିବା ସେଇଆ । ଉଭୟଙ୍କର ଏକ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଗୈଳୀ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି ।” 


ଖତୂରାହୋ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଏକ ଶୁଷ୍ଣ ମରୂପ୍ରାନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ 
ଏତେ ସଂଖ୍ଯକ ମନ୍ଦିର କିପରି ନିର୍ମିତ ହୋଇ ପାରିଥ୍‌ଲା, ତାହା ଦର୍ଶକର 
ବିସ୍ମୟ ଓ କୌତୃହଳ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଇଚ୍ଛା ହୁଏ, ଏହି ରହସ୍ୟର ଆବରଣ 
ଖୋଲିବା ନିମନ୍ତେ । ସମୟ ନଦୀର କୂଳେ କୂଳେ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ...ଦଶମ 
ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଖଜୂରାହୋକୁ । ଏକ ଖଜ୍ରି ଗଛର ଉଦ୍ୟାନକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି 
ଏଠାରେ ଚନ୍ଦେଲ ରାଜପୁତମାନଙ୍କର ରମଣୀୟ ରାଜଧାନୀ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା । 
ଖଜୁରାହୋ ଥଲା ଏକ ବିଶାଳ ରାଜ୍ଯର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନଗରୀ । ଏହାର ରାଜପଥ, 
ବିପଣୀବୀଥ୍‌କା ସବୁ ଥୁଲା କୋଳାହଳମୟ । ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ଓ ବାହାରୁ 
ଆସୁଥ୍‌ଲେ ବଣିକ, ଶିଳା କାରିଗର, ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ଓ ନର୍ରକୀ । ଅଶ୍ଵାରୋହୀ, 
ଗଜାରୋହୀ ସୈନ୍ଯମାନେ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରାରେ ଯାଉଥ୍‌ଲେ ଓ ବିଜୟର ଉଲ୍ଲାସରେ 
ନଗରୀର ରାଜପଥକୁ ମୁଖରିତ କରୁଥ୍‌ଲା ସେମାନଙ୍କର ରଣବାଜା, ରଥ, ଗଜ 
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ଓ ଅଶ୍ଵମାନଙ୍କର ଧ୍ଵନି, ସୈନ୍ଯୟମାନଙ୍କର ଜୟନାଦ, ଚାରଣମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗୀତ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଜୟର ପରେ ଗଢ଼ି ଉଠୁଥୁ୍ଲା ଏକ ମନ୍ଦିର । ରାତ୍ରିର ଅନ୍ଧକାର 
ଓ ଏକ ଅବସନ୍ନ ନଗରୀର କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂରକରି ଜଳି ଉଠୂଥ୍ଲା ଅସଂଖ୍ଯ ଦିହୁଡ଼ି 
ଓ ଦୀପାଳି ଏବଂ ମହିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣମାନଙ୍କରେ ବାଦ୍ୟର ତାଳେ ଚାଳେ ନାଚୂଥ୍‌ଲେ 
ସୁନ୍ଦରୀ ଦେବଦାସୀଗଣ । ମାତ୍ର କାଳକ୍ରମେ ଏହି ଦୃଶ୍ଯ ରୁଚିଗଲା । ଚନ୍ଦେଲ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତ ହୋଇଗଲେ । ଆଫଗାନ ଆକ୍ରମଣରେ ସମଗ୍ର ଉତ୍ତର 
ଭାରତର ରାଜ୍ୟମାନ ଏକ ପରେ ଏକ ପରାଧୀନତା ସ୍ଵୀକାର କଲେ । ଚନ୍ଦେଇ 
ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ଏକ ପଡ଼ୋଶୀ ରାଜ୍ୟ ଓ ପରେ ଆଫ୍‌ଗାନମାନଙ୍କର ଶାସନାଧୀନ 
ହେଲା । ରାଜ୍ୟର ସମୃଦ୍ଧି ନଷ୍ଠ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାର ଅଭାବରୁ 
ପୂଜକ ଓ ଦେବଦାସୀମାନେ ଛାଡ଼ି ପଳାଇଲେ ଓ ମନ୍ଦିର ସବୁ ପରିତ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଗଲା । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ରହିବା ଫଳରେ ଏଥ୍‌ରୁ 
ଅଧ୍କାଂଶ କାଳଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହେଲା । 

ଆଜିର ଖଜୂରାହୋ ତା”ର ପୂର୍ବରୁ ସେହି ସ୍ବର୍ଣ୍ଣଯୂଗର ମୂକସାକ୍ଷୀ ରୂପେ 
ଆଧୁନିକ ଭାରତରେ ଏକ ପ୍ରଧାନ ପର୍ଯ୍ୟଟନକେନ୍ଦ୍ରରେ ପରିଣତ ହୋଇଚି । ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତବ 
ବିଭାଗ ପକ୍ଷରୁ ଏହାର ଅବଶିଷ୍ଟ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଉଚିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ 
ତତ୍ତ୍ବାବଧାନ କରାଯାଉଚି ଓ ଏମାନଙ୍କ ଶିଖର ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ହେଲେ 
ମନ୍ଦିର ଆଉ ନଷ୍ଟ ହେବାର ଭୟ ନାହିଁ । ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଚନ୍ଦେଲ ରାଜପୁଚମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି । 
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ବେଦରେ ଜୀବନର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 


ବିଶାଳ ଭାରତବର୍ଷର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ୍ଯ ପରମ୍ପରା ଓ ଦର୍ଶନର ଉତ୍ସ 
ହେଉଚି ବେଦ । ““ବେଦୟତି ଇତି ବେଦଃ” । ଯାହା ସବୁ ଜଣାଇଦିଏ ତାହ 
ବେଦ । ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, କଂ'ଣ ଜଣାଇଦିଏ ? ବେଦର ବିଶିଷ୍ଠ ବ୍ଯୟାଖ୍ୟାକାର 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ସାୟଣ କହନ୍ତି — “  ଇଷ୍ଠପ୍ରାପ୍ତି ଅନିଷ୍ଟପରିହାରୟୋଃ ଉପାୟଂ ଯୋ ବେଦୟତି 
ସ ବେଦଃ” । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭୀଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଅନିଷ୍ଠ ପରିହାର ପାଇଁ ଯେ 
ଉପାୟକୁ ଜଣାଇଦିଏ ସେ ହିଁ ବେଦ । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଜୀବନର 
ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ତଥାପି ଜୀବନର ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଲାଭ ନ ହେବାଯାଏ ଅଭୀଷ୍ଠପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ତେଣୁ ବେଦରେ ଯେ କେବଳ ବିଭିନ୍ନ 
ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଅଗ୍ନି ସୋମ, ମରୂତ, ଇନ୍ଦ୍ର ବରୂଣ ପ୍ରମୁଖ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରାଯାଇଚି ତାହା ନୁହେଁ, ଏଥ୍‌ରେ ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦର ଯଥେଷ୍ଟ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଟି । 


ବିଶେଷତଃ ଅଥର୍ବ ବେଦ ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ॥ ରକ୍‌, ଯଜୂଃ, ସାମ ଏବଂ 
ଅଥର୍ବଓ ଏହି ଚାରିବେଦ ମଧ୍ଯରୁ ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ହିଁ ଚନ୍ତବିଦ୍ୟାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଚଟି । ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ହେଉଚି ବ୍ଯବହାର ବିଦ୍ଯା । ବ୍ଯବହାର 
ବିଦ୍ୟାରୁ ହିଁ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଉତ୍ପରି । ସାଧାରଣତଃ ବିଦ୍ଯା ଦୁଇ ପ୍ରକାର । 
୧-ପରା, ୨-ଅପରା । ରକ୍‌, ଯଢୁଃ ଏବଂ ସାମ ଏହି ତିନି ବେଦ ପରାବିଦ୍ୟାର 
ଉତ୍କର୍ଷ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ଅପରା ବିଦ୍ୟା ବା 
ଅବିଦ୍ୟାର ଉକ୍ସର୍ଷ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଟି । ଜୀବନକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ କରିବା ପାଇଁ 
ପରାବିଦ୍ୟାର ଯେଭଳି ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି, ଅପରା ବିଦ୍ୟା ବା ଅବିଦ୍ଯାର 
ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ଉପାଦେୟତା ରହିଛି । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି; 
ଅବିଦ୍ୟୟା ମୃତ୍ଯୁଂ ଚୀର୍ତ୍ତା 
ବିଦ୍ୟୟାଂମୃତମଶୁତେ ॥ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିଦ୍ୟା ବଳରେ ମୃତ୍ଯୁକୁ ପାର ହୋଇ ବିଦ୍ଯାଦ୍ଧାରା ଅମୃତତ୍ସ ଲାଭ 


Oe a 


କରିବା ହେଉଛି ବୈଦିକ ରଷିର ଆହ୍ଵାନ । 


୬9 
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ବେଦର ଆର୍ଯ୍ୟ ନିଜର ସୁଦୀର୍ଘ ଜୀବନ କାମନା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 

ପୂର୍ଣାଙଙ୍ଗ ଜୀବନ ମଧ୍ୟ କାମନା କରିଛି । ତା'ର ପ୍ରାର୍ଥନା କେବଳ “ଢୀବେମ 
ଶରଦଃ ଶତମ୍‌'” “ପଶ୍ୟଯେମ ଶରଦଃ ଶତମ୍‌'” ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ହୋଇନାହିଁ । 
ତା'ର ପ୍ରାର୍ଥନୀ ହେଉଛି — 

ଆ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ! ବ୍ରହ୍ମଣୋ ବ୍ରହ୍ମବର୍ଟସୀ ଜାୟତାମ୍‌ । 

ଆ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଜନ୍ୟଃ ଶୂର ଇଷବ୍ୟୋତିବ୍ୟାଧୀ । 

ମହାରଥୋ ଜାୟତାମ୍‌ ॥ 

ଦୋଗ୍‌୍ଧ୍ରୀ ଧେନୁ ର୍ବୋଢ଼ାନଡ୍ଵାନାଶୁଃ ସପ୍ତିଃ 

ପୂରନ୍ଧୀ ର୍ଯୋଷା ଜିଷ୍ପଃ ରଥେଷ୍ଠାଃ 

ସଭେୟୋ ଯୁବାସ୍ୟ ଯଜମାନସ୍ୟ 

ବୀରୋ ଜାୟତାମ୍‌ ॥ 

ନିକାମେ ନିକାମେ ନଃ ପର୍ଜନ୍ୟୋ*ଭିବର୍ଷତୁ 

ଫଳବତ୍ୟୋ ନ ଓଷଧୟଃ ପଚ୍ଜନ୍ତାମ୍‌ 

ଯୋଗକ୍ଷେମୋ ନଃ କଳ୍ପଚାମ୍‌ । 

(ଯକୁଃ— ୨୨/୨୨) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଦୂଗ୍ଧବତୀ ଗାଭୀ, ଶସ୍ଯଶ୍ଯାମଳା ଭୂମି, ସୁନ୍ଦରୀ ଭାର୍ଯ୍ୟା ଏବଂ 
ବୀର ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ହିଁ କାମନା କରିଚି । 

ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ଭଦ୍ର, ମଙ୍ଗଳମୟ । ତଥାପି ଜୀବନକୁ ଆହୁରି ମଙ୍ଗଳମୟ 
କରିବା ତାର ଅଭୀପ୍ତା । ରଷିଙ୍କର ଭାଷାରେ — 
ଭଦ୍ରଂ କର୍ଣ୍ତେଭିଃ ଶୃଣ୍ଣୟାମ ଦେବାଃ 
ଭଦ୍ରଂ ପଶ୍୍ୟେମାକ୍ଷଭି ର୍ଯଜତ୍ରାଃ । 
ସ୍ଥିରୈରକୈସ୍ତଷ୍ଟବାଂସସ୍ତନୂଭି — 
ର୍ବ୍ୟଶେମ ଦେବହିତଂ ଯଦାୟୁଃ । 
ସେ ଥୁଲା ତନ୍ଦ୍ରାହୀନ ଏବଂ ନିବିକାର । ““ନାୟମାତ୍ମା ବଳହୀନେନ ଲଭ୍ଯଃ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଆତ୍ମାର ସନ୍ଧାନ ହୀନବୀର୍ଯ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ଏହାହିଁ ଥ୍ଲା ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ । 
ରକ୍ବେଦରେ କୁହାଯାଇଛି — 
ଇଳଚ୍ଛନ୍ତି ଦେବାଃ ଶୃଣ୍ତନ୍ତଂ ନ ସ୍ଵପ୍ନାୟ ସ୍ୃହୟନ୍ତି । 
ୟନ୍ତି ପ୍ରମାଦମତନ୍ଦ୍ରାଃ (ରକ୍‌ ¬ ୮/୨/୧୮) ॥ 
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ଏହି ଶସ୍ଯଶ୍ୟାମଳା ବସୁନ୍ଧରା କେବଳ ବୀରମାନଙ୍କର ଭୋଗ୍ଯା । ଭାରୁ 
ବା କାପୁରୁଷ ବା ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନୁହେଁ । 


ନିଜର 


ବେଦର ଆର୍ଯ୍ୟ ମୃତ୍ଯୁକୁ ଭୟ କରି ନାହିଁ । ଅପରନ୍ଧ ସେ ମୃତ୍ୟୁକୁ 
ଚିର ସହଚର ଭାବରେ ବରିନେଇଚି । ତେଣୁ ନିର୍ଭୀକ ଭାବରେ ଗାନ କରିଚି 
ଯେ ଚିବି ମୃତ୍ୟୁବନ୍ଧବ ଆଦିତ୍ୟାଃ ମନବଃ ସ୍ୃସି । 
ପ୍ରସନ୍ନ ଆୟୂର୍ଜୀବସେତରେତନ ॥ 
(ରକ୍‌ ¬ ୮/୧୮/୨୨) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମରଣ ମନୁଷ୍ଯର ଶତୃ ନୁହେଁ । ଏହା ହେଉଛି ତା'ର ବନ୍ଧୁ । 
ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି — 


*ମରଣରେ ତୁହୁ ମମ ଶ୍ୟାମ ସମାନ ।”” 


କିନ୍ଧ ଛାୟା ଯେଭଳି କାୟାର ବନ୍ଧ, ସେହିପରି ଏହି ମୃତ୍ଯୁରୂପୀ ବନ୍ଧୁ ଜୀବନର 
ଦୀର୍ଘ ପଥକୁ ଅନୁସରଣ କରୁ, ଜୀବନକୁ ଅତିଶୀଘ୍ର କବଳିତ ନ କରୁ; ଏହା 
ହେଉଚି ତା'ର ଅନୁରୋଧ । ଯଥା — 


ଅୟଂ ଲୋକଃ ପ୍ରିୟତମେ। ଦେବାନାମପରାଜିତଃ । 
ଯସ୍ପୈ ତ୍ମିହ ମୃତ୍ୟବେ ଦିଷ୍ଟଃପୁରୁଷଃ ଜଞ୍ଚିଷେ । 
ସ ଚ ତ୍ଵାନୃହନୟାମସି ମା ପୂରା ଜରସୋ ମୃଥାଃ । 
(ଅଥର୍ବ ବେଦ ¬ ୬/୩୦/୧୭) 
ଏହି ସଂସାର ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟଭୂମି । ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ ପୂର୍ବରୁ 
ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁ କାମନା କରେ ନାହିଁ । 
ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଭାଷାରେ 
““ମରିତେ ଚାଇନା ଆମି ସୁନ୍ଦର ଭୁବନେ 
ମାନବେର ମାଝେ ଆମି ବାଞ୍ଚବାର ଚାଇ । 
ଏଇ ସୂର୍ଯ୍ୟକରେ ଏଇ ପୁଷ୍ପିତ କାନନେ 
ଜୀବନ୍ତ ହୃଦୟ ମାଝେ ଯଦି ସ୍ଥାନ ପାଇ ॥ 


ରବୀନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଏହି ଦୀର୍ଘ ଓ ନିରାମୟ ଜୀବନର ପ୍ରାର୍ଥନା ହେଉଛି ବୈଦିକ 
ଆର୍ଯ୍ୟର ଅଭିପ୍ରାୟର ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । 


ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟକାମୀ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ଆଶାବାଦୀ । ଏହି ସଂସାର ହିଁ ତା'ର 
କର୍ମଭୂମି । ଭୀରୁ ବା କାପୂରୁଷ ଭଳି ଏଠାରୁ ନିରାଶାରେ ପଳାୟନ କରିବାର 
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ଅପଚେଷ୍ଟା ସେ କଦାପି କରେ ନାହିଁ; କାରଣ ଆର୍ଯ୍ୟର ଦାୟାଦ ପଳାୟନ 
ପନ୍ଭାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଇ ନ ପାରେ । 


ବେଦ ରଚନାର ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷ ବିତି ଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବୈଦିକ 
ଦର୍ଶନର ଯଥାର୍ଥତା ଆଜି ବି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ନିରାଡମ୍ବର, 
ନିରଳସ, ନିରାମୟ ଏବଂ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟର 


ଅଭିପ୍ରାୟୟ ଯାହା ଆଜିର ମାନବ ଅକ୍ଷରଶଃ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 


ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷକୁ ଏକ ଅସହାୟ, ମରଣଶୀଳ ଜୀବ ଭାବରେ 
ବର୍ଣ୍ଧନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଉପନିଷଦ୍‌ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସମ୍ବୋଧନ କରିଛି, “ଶୃଣ୍ମନ୍ଧ 
ସର୍ବେ ଅମୃତସ୍ଯ ପୁତ୍ରାଃ” । ମଣିଷ ହେଉଛି ଅମୃତର ସନ୍ତାନ । ସେ କେବେ 
ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭୟ କରେ ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ କରି ଅମୃତର ସନ୍ଧାନ କରିବାର 
ଦୁର୍ବାର ପ୍ରୟାସ ସେ କାଳକାଳ ଧରି ପୋଷଣ କରି ଆସିଚି । ପୃଥ୍ବୀର 
ଏଭଳି କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ର ବା ଦର୍ଶନରେ ମାନବକୁ “ଅମୃତର ସନ୍ତାନ” ବୋଲି 
ସମ୍ବୋଧନ କରି ଉତ୍ତମ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । କେବଳ ବେଦଭୂମି ଭାରତବର୍ଷରୁ 
ହିଁ ଏହି ଜ୍ଞାନାଲୋକ ଉତ୍ଭାସିତ ହୋଇ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ ଆଲୋକିତ କରିଚି । 
ଏଣୁ “ବେଦ” ପୂରାତନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ନିତ୍ଯ ନୂତନ । ସେହି ବେଦର 
ସନ୍ତାନ ହେଉଚି ଆର୍ଯ୍ୟ, ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ଆର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ଆର୍ଯ୍ୟ । 
ତେଣୁ ବୈଦିକ ରଷି ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି ଏ ବିଶ୍ଵ ଆର୍ଯ୍ୟମୟ ହେଉ — “କୃଣ୍ଣନ୍ଧୁ 


ବିଶ୍ଵମାର୍ଯ୍ୟମ୍‌'? । 
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ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଭାରତୀୟ ଅଳଙ୍କାର ଶାସ୍ତ 


ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଏସ୍‌ଥେଟିକ୍‌ସକୁ ସଂସ୍କଟୃଚରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ବା ପାତ୍ଚାତ୍ୟରେ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଶାସ୍ତର ନାମ ପରିଦୃଷ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏରିଷ୍ଟୋଟଲ୍‌ ମହୋଦୟ ““ପୋଏଟିକୁ” ବା ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ପୋଏଟିକୁ ତଥା ରେଟୋରିକ୍ୁ ଶାସ୍ତତର ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଭାଷଣଶାସ୍ତର ଅନୁଶୀଳନ କରିଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତରର ନାମ ସବ୍ର ସ୍ଥାନରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ଏହା 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥାଏ । ଦଣ୍ଡୀ କହିଛନ୍ତି : 
* କାବ୍ୟଶୋଭାକରାନ୍‌ ଧର୍ମାନ୍‌ ଅଳଙ୍କାରାନ୍‌ ପ୍ରଚକ୍ଷତେ ।” 
ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ଧ୍ଵନିକୁ ସକଳ ସତ୍‌କବି କାବ୍ୟୋପନିଷଦ୍‌ର ଅତି ରମଣୀୟ 
ବିଭାବ ରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟତ୍ର ସେ “ଚାରୁକ୍ର୍ଷ ନିବନ୍ଧନ” 
ବାକ୍ୟାଂଶରେ ଏହି ଅଭିବ୍ଯକ୍ରିକୁ ପୂନଃ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । ଧ୍ଵନ୍ୟାଲୋକର 
ଟୀକାକାର ଅଭିନବଗୁପ୍ତ କହିଛନ୍ତି  'ଚାରୁଚୃପ୍ରତୀ ତିସ୍ତହିଁ କାବ୍ୟସ୍ୟାତ୍ମା? । ଆଳଙ୍କାରିକ 
ବାମନ କହିଛନ୍ତି, “କାବ୍ଯଂ ଗ୍ରାହ୍ୟମଳଙ୍କାରାତ୍‌ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମଳଙ୍କାରଃ””, କୁନ୍ତକ 
କହିଛନ୍ତି; 
 ବାଚ୍ୟବାଚକବକ୍ରୋ୍ତିଃ ତ୍ରୟୋଃତିଶୟମୁରମମ୍‌ । 
ଯଦ୍‌ବିଦାହ୍ଲାଦକାରିତ୍ସଂ କିମପ୍ୟାମୋଦସୁନ୍ଦରମ୍‌ ॥ 
ପଶ୍ଡିତରାଜ ଜଗନ୍ନାଥ କହିଛନ୍ତି, ' ରମଣୀୟାର୍ଥପ୍ରତିପାଦକଃ ଶବ୍ଦଃ କାବ୍ୟମ୍‌'? । 


ଅନେକ ବିଦ୍ଧାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ଯ ନାମ 
ଅଳଙ୍କାର । ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କେବଳ କାବ୍ଯରୁ ମିଳେ ନା 
ଅନ୍ଯ ବସ୍ତଥୁରୁ ? ଅନ୍ଯ ବସ୍ତୁରୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ମିଳିଥାଏ । ମାତ୍ର ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତିର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବିଚାର କରାଯିବ ନାହିଁ । ଶାସ୍ତଗୁଡ଼ିକର ବିଚାର କରାଯିବ । କାବ୍ଯଶାସ୍ତ 
ପରି ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରର ବିଚାର କରାଯିବ । ବିଷ୍ପଶର୍ମା କହିଛନ୍ତି — 
ସାହିତ୍ୟସଙ୍ଗୀତ -କଳାବିହୀନଃ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପଶୁଃ ପୂଛଛବିଷାଣହୀନଃ ॥ 
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ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ କଳାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ନାଟକ, ନୃତ୍ଯ, 
ସଙ୍ଗୀତ, ଚିତ୍ରାଙ୍କନ, ସ୍ଥାପତ୍ଯାଦି ଶାସ୍ତରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଥାଏ । ମାତ୍ର 
ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତରେ । ଏଠାରେ ତାହା ଆଲୋଚନା 
କରାଯିବ । କବିମାନେ ଏହାକୁ ଶ୍ରବ୍ୟ-କାବ୍ଯ ନାମରେ ଆଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି । 


ସୃକ୍ଷମଭାବରେ କାବ୍ଯର ଛଅଟି ବିଭାଗ ରହିଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ଅଳଙ୍କାର, ରୀତି, 
ବକ୍ରୋକ୍ତିୟ ରସ, ଧ୍ବନି ଓ ଓିଚିତ୍ୟ । ଭାମହ ଅଳଙ୍କାର, ବାମନ ରୀତି, କୁନ୍ତକ 
ବକ୍ରୋକ୍ତି, ବିଶ୍ଵନାଥ ରସ, ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ଧ୍ଵନି, କ୍ଷେମେନ୍ଦ୍ର ଥିଚିତ୍ଯକୁ କାବ୍ୟର 
ଆମ୍ମା ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଓଚିତ୍ଯୟର ବିଚାର ସବୁଠି ହୋଇଥାଏ । 
ତା'ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ବକଢ୍ରୋକ୍ତି ସଂପ୍ରଦାୟର ଯୁସ୍ତି 
ଖଣ୍ଡନ କରି ବିଶ୍ନମନାଥ କବିରାଜ ˆ ବକ୍ରୋଭ୍ରି”କୁ ଏକ ଅଳଙ୍କାର ରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିଚ 
କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ  ବଢ୍ରୋକ୍ତିଜୀବିତ””ର ଲେଖକ କୁନ୍ତକଙ୍କୁ 
ଉପେକ୍ଷା କରିହେବ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ କାବ୍ୟର ପଞ୍ଚ ସଂପ୍ରଦାୟ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । 

କେତେକ ଆଲୋଚକ ଅଳଙ୍କାର ବ୍ୟତୀତ କାବ୍ଯ ରଚନା ସମ୍ଭବ ବୋଲି 


ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଅନେକ କବି କେବଳ ସ୍ବଵର୍ଣ୍ଣକାର 
ଭଳି ଅଳଙ୍କାର ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି । ମାଘ କହନ୍ତି — 


ନବପଲାଶ-ପଲାଶବନଂ ପୁରଃ 
ସୂଟ -ପରାଗ -ପରାଗତପଙ୍କଜମ୍‌ ! 
ମୃଦୁଲତାନ୍ତ-ଲତାନ୍ତମଲୋ କୟତ୍‌ 
ସସୁରଭିଂ ସୂରଭିଂ ସୁମନେୋହରୈଃ ॥ 
ଏହା ବସନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା । ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ କାଳିଦାସ ଶକୁନ୍ତଳାଙ୍କ ରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅଳଙ୍କାରର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି : 
କମିବ ହି ମଧୂରାଣାଂ ମଶ୍ଡନଂ ନାକୃତୀନାମ୍‌ ॥”’ 
ସ୍ଵଭାବକବି ଗଙ୍ଗାଧରଙ୍କ ଭାଷାରେ ¬ 
କଳଙ୍କ ହିଁ ଥାଇ କଳାକର କୋଳେ 
କରଇ ନେତ୍ର ରଞ୍ଜନ, 
ସ୍ଵଭାବ-ସୁନ୍ଦର ଅଙ୍ଗକୁ ଜଗତେ 
ନ ହୁଏ କିସ ମଣ୍ଡନ । 


ମଧୂର ଆକୃତି ପାଇଁ ଅଳଂକରଣର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 
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ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ଅଳଙ୍କାରକୁ କଟକ କୁଶ୍ଡଳାଦି ସହିତ ତୂଳନା କରିଛନ୍ତି । ଚାଙ୍କର 
ସମାଲୋଚକମାନେ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, ସୁନ୍ଦର ଶରୀର ପାଇଁ କଟକକୁଣ୍ଡଳାଦିର ପ୍ରୟୋଜନ 
କେଉଁଠି ? କିନ୍ଧୁ ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ଅଳଙ୍କାରର ସବିଶେଷ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି କହନ୍ତି — 


ବିଚ୍ଛିରିଶୋଭିନୈକେନ ଭୂଷଣେନେବ କାମିନୀ 
ପଦଦ୍ୟୋତ୍ୟେନ ସୂକବେ ର୍ଧ୍ଧନିନା ଭାତି ଭାରତୀ ॥ 


ତେଣୁ ଭୂଷଣ ବ୍ଯତୀତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ । କେବଳ ଭୂଷଣ ହିଁ ଅସୁନ୍ଦରକୁ 
ସୁନ୍ଦର କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ । କାରଣ ଭୂଷଣଯୁୂକ୍ତ ହେଲେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅଧ୍‌କ 
ଆକର୍ଷକ । କାଳିଦାସ କୁମାରସମ୍ଭବରେ କହିଛନ୍ତି — 


କିମିତ୍ୟପାସ୍ୟାଭରଣାନି ଯୌବନେ 
ଧୃତଂ ଚ୍ଛୟା ବାର୍ଦବ କଶୋଭି ବଳ୍‌କଳମ୍‌ । 
ବଦ ପ୍ରଦୋଷେ ସ୍ତୁଟଚନ୍ଦ୍ରତାରକା 
ବିଭାବରୀ ଯଦ୍ଯରୂଣାୟ କଳ୍ଞତେ ॥ 


ସତ୍‌କବିମାଜେ ଅଳଙ୍କାର ପ୍ରୟୋଗ କରି କାବ୍ଯ ରଚନା କରନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ 
କାବ୍ୟ ଓ ତତ୍ପରେ ଅଳଙ୍କାରମାନ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅଳଙ୍କାର ବା କାବ୍ୟର 
ଲାବଣ୍ୟ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟାଦି ଗୁଣ ସତ୍‌କାବ୍ଯରେ ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ଭାବେ ରହିଥାଏ । ତେଣୁ 
କାବ୍ୟ ହେଉଛି ବିଶିଷ୍ଠ ପଦ ରଚନା । ଏହା ସାଧାରଣ କଥନ ନୂର୍ହେଁ । “ଂଶୁଷ୍ଠଂ 
କାଷ୍ଠଂ ତିଷ୍ଠତ୍ଯଗ୍ରେ”” । “ନୀରସଚରୂବରଃ ପୂରତୋ ଭାତି” ଏଇ ବାକ୍ଯ ଦୃଇଟି 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । 


ଅଳଙ୍କାର ବା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବା ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ଵର ନାମ କ'ଣ ? ବସ୍ତୁ ବା 
କାବ୍ୟ ସୁନ୍ଦର ହୁଏ କିପରି ? ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ବହୁ ପ୍ରାଚ୍ଯ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ବହୁ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ମହାକବି ମାଘ କହିଛନ୍ତି 
କ୍ଷଣେ କ୍ଷଣେ ଯନ୍ନବତାମୂପୈତି 
ତଦେବ ରୂପଂ ରମଣୀୟତାୟାଃ । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ରମଣୀୟତା ନାମ ନିତ୍ଯନୂତନ । ଏହାର ଉପଭୋଗ ମାତ୍ରେ ମହତ୍‌ 
ଆନନ୍ଦ ଲାଭ ହୁଏ । ଇଂରାଜୀ କବି କୀଟ୍‌ସ୍‌ଙ୍କ ଭାଷାରେ — 


A thing of beauty is joy for ever. 


କବି ହେଉଛନ୍ତି ଏଇ ଆନନ୍ଦର ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଦାର୍ଶନିକ ଓ କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶୀ । ସେହି 
କବି ଶାଶ୍ନତ କାଳର କବି । ଶୁକ୍ମ ଯଜୂର୍ବେଦରେ କୁହାଯାଇଛି — 
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““କବିର୍ମନୀଷୀ ପରିଭୂଃ ସ୍ବୟମ୍ଭୂଃ । 
ୟାଆାତଆ୍ୟତୋଃର୍ଥାନ୍‌ ବ୍ୟଦଧାତ୍‌ ଶାଶ୍ଵତୀଭ୍ଯଃ ସମାଭ୍ଯଃ 
ଭର୍ଗ୍ହରି କହିଛନ୍ତି 
ଜୟନ୍ତି ତେ ସୁକୃତିନୋ ରସସିଦ୍ଧାଃ କବୀଶ୍ଵରାଃ 
ନାସ୍ତି ଯେଷାଂ ଯଶଃକାୟେ ଜରାମରଣଜଂ ଭୟମ୍‌ ॥ 


ବିଶିଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ କବି ଶେଲୀଙ୍କ ଭାଷାରେ — 


Poets are not only authors of language and music but 
they are the institutors of laws and founders of civil society 
and inventors of the art of life and the teachers who draw 
into a certain propinquity with Beautiful and True. 
ଦାର୍ଶନିକ ହିଁ କବି ହେବା ପାଇଁ କ୍ଷମ ବୋଲି କଲେରିଜ୍‌ କହିଛନ୍ତି : 
No man was ever yet a great poet without being at 
the same time a profound philosopher. 
ଅପାର କାବ୍ୟ-ସଂସାରରେ କବି ହିଁ ପ୍ରଜାପତି । ଏଇ ସଂସାର ସର୍ବଦା 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, ବିଧ୍‌ବିଧାନ ଦ୍ଵାରା ଅନିୟନ୍ତିତ ଏବଂ ନବରସ-ରୂଚିର 
ବୋଲି ମମ୍ମଟ କହିଛନ୍ତି । 
କାବ୍ୟ କିପରି ଆନନ୍ଦଦାୟକ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବିଧାୟକ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାଚ୍ଯ 
ଆଳଙ୍କାରିକମାନେ କାବ୍ୟର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବହୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ଭାମହ କହିଛନ୍ତି ଶବ୍ଦାଥୌ ସହିତୌ କାବ୍ଯମ୍‌ । ରୁଦ୍ରଟ କହିଛନ୍ତି ‘ଶବ୍ଦାଥୌ 
କାବ୍ୟମ୍‌' । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଦଣ୍ଡୀ କାବ୍ୟର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରି କହିଛନ୍ତି;  ' ଇଷ୍ଟାର୍ଥବ୍ୟବଳ୍ଛିନା 
ପଦାବଳୀ କାବ୍ୟମ୍‌'? । ବାମନ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି; “ବିଶିଷ୍ଠ -ପଦରଚନା-କାବ୍ୟମ୍‌” ! 
କାଳିଦାସ ଶଦହାର୍ଥ ସମ୍ପର୍କକୁ ଅର୍ବନାରୀଶ୍ନର ଭଳି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି... 
ବାଗର୍ଥାବିବ ସଂପୃକ୍ତୌ ବାଗର୍ଥପ୍ରତିପରୟେ 
ଜଗତଃ ପିତରୌ ବନ୍ଦେ ପାର୍ବତୀ -ପରମେଶ୍ବରୌ ॥ 
(ରଘୁ ୧୧) 
ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଏହା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି ଶଦହାର୍ଥ ସୁବିନିଯୋଗରୂ ସତ୍‌କାବ୍ଯୟର 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 
ରାଜଶେଖର ସାହିତ୍ୟ ଓ ସାହିଚ୍ୟବିଦ୍ୟା ଦୁଇଟି ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
ପାର୍ବତୀ ପରମେଶ୍ବର ଭଳି ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଣୟ ସାହିତ୍ଯବିଦ୍ୟା ସହିତ ହୋଇଥାଏ । 
ନାନାବିଧ ଭୂଷଣରେ ସାହିତ୍ଯବିଦ୍ୟା ସହିତ ସୁନ୍ଦରୀ ତରୁଣୀ ଭଳି ସାହିତ୍ଯର 
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ମନ ମୋହିତ କରିଥାଏ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଦୂହିଁଙ୍କର ପ୍ରଣୟ । ଏଠାରେ ଭୂଷଣ 
ଅନେକ, ମାତ୍ର ସେ ସବୁ ଲାବଣ୍ୟଦ୍ୟୋଚକ । ଆନନ୍ଦବର୍ବନ କହିଛନ୍ତି : 


ପ୍ରତୀୟମାନଂ ପୂନରନ୍ଯଦେବ 
ବସ୍ତୃସ୍ତି ବାଣୀଷୁ ମହାକବୀନାମ୍‌ । 
ଯର୍ତତ୍‌ ପ୍ରସିଦ୍ଧାବୟବାତିରିକ୍ତଂ । 
ବିଭାତି ଲାବଣ୍ୟମିବାଙ୍ଗନାସୁ ॥ 


ଯେଉଁମାନେ କାବ୍ୟର ଧ୍ବନି ରୂପ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବ୍ୟଞ୍ଜନା ହିଁ କାବ୍ୟର ଲାବଣ୍ୟ ବା ଚମକ୍ରାରିତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରିଥାଏ । ଯାହା 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେହି ଅପ୍ରକଟିତ ଅର୍ଥ ବ୍ଯଞ୍ଜନା ବଳରେ ପ୍ରତୀୟମାନ 
ହୋଇ କାବ୍ଯର ଶୋଭା ବର୍ବନ କରିଥାଏ । ତାହାହିଁ ଧ୍ଵନି । ଧ୍ଵନି କାହିଁକି ? 
ଆନନ୍ଦ ବର୍ବନ କହିଛନ୍ତି ¬ “ସହୃଦୟ ମନଃ ପ୍ରୀତୟେ ତତ୍‌ ସ୍ଵରୂପମ୍‌'” । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥ୍‌ବା ବିଶ୍ବନାଥ କବିରାଜ ମହୋଦୟ ରସର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ବର୍୍ଧନା କରିଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି ବାକ୍ଯଂ ରସାମ୍ମକଂ କାବ୍ୟମ୍‌'? । ରସ କାବ୍ୟର 
ପ୍ରାଣ । ସେ ରସ କୃତିକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେଥୁରୂ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ 
ଅମୃତ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ରସ ମିଳିଥାଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


କାବ୍ୟ ପରମ୍ପରାର ଷଟ୍‌ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ତର ବ୍ଯାଖ୍ୟାନ । 
ଉପନିଷଦ୍‌ କହେ : “ଏକଂ ସଦ୍‌ବିପ୍ରାଃ ବହୁଧା ବଦନ୍ତି” । ସେହିପରି କାବ୍ଯ 
ବହୁଧା ବିଭାଜିତ । ତେଣୁ କୁହାଯାଇଚଟି : 
କବେରଭିପ୍ରାୟମଶ ୍ଦଗୋଚରମ୍‌ 
ସତୁରନ୍ତମାର୍ଦ୍ରେଶୁ ପଦେଷୁ କେବଳମ୍‌ । 
ବଦଦ୍‌ଭିରଳୈ'ଃ ସତୁଟରୋମବିକ୍ରିୟୈ- 
ର୍ଜନସ୍ୟ ତୁଷ୍ଣୀଂ ଭବତୋଃୟମଞ୍ଜଳିଃ । 
ସେ ଯାହାହେଉ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ତତ୍ତ୍ଵ ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ଆମେ ଅଳଙ୍କାର ଶାସ୍ତରଗୁଡ଼ିକର 
ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃକଷ୍ଷ ଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । ଭାରତୀୟ କାବ୍ଯ 
ସାହିତ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ଵ ଆଲୋଚନା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଛି । ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂସାରକୁ ମଧୁମୟ, ସୁଧାମୟ, ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ କରିବା ପାଇଁ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତତଵର ସୁବିଶଦ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ୟକ । 
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ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି 


ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ଟୁରୁତ୍ୂ ଏବଂ ମହତ୍ତ ଗାନ କରିବା ଏକ ସୂଯୋଗ ବୋ 
ମୁଁ ଭାବେ । ଏହି ସୁଯୋଗ ମୋତେ ଆପଣମାନେ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ବାରୁ 
ଆପଣଙ୍କ ନିକଟରେ କୃତଜ୍ଞ । 


ସଂସ୍କୃତର ମହାନତା ଏବଂ ଯଥାର୍ଥତା କାହାକୁ ଅବିଦିତ ନୁର୍ହେ । ସଂସ୍କୃତ 
ଜାଣି ନ ଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏହି ଭାଷାର ଯାଦୂକାରୀ ବିଶେଷତ୍ସରେ ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଭାରତବର୍ଷର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ । 
ସଂସ୍କୃତ ତାଙ୍କୁ ଜଣା ନ ଥଲା । ଭାରତ ଏବଂ ପୂୃଥ୍୍‌ବୀର ଏତିହ୍ଯ ବିଷୟରେ 
ଗବେଷଣା କରି ସେ ଯେଉଁ ଅନୁଭୂତି ଅର୍ଜନ କରିଥ୍‌ଲେ, ତଦ୍ଵାରା ସେ ପୃଥ୍ବୀ -ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ପୁସ୍ତକ “Glimpses of World History”, ‘“‘Discovery of India” 
ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ । ଭାରତର ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ୍ଯ ଓ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ତାଙ୍କର 
ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ଥଲା । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତର କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ଯ 
ଏକାଡ଼େମୀର ପ୍ରଥମ ସଭାପତି । ସଂସ୍କୃତଭାଷାର ମହନୀୟତା ତାଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିପାରିଥ୍ଲା । ସେ କହିଥ୍ଲେ — 

“ଭାରତର ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମ୍ପଦ ଓ ମହାନ୍‌ ଏତିହ୍ୟ କ'ଣ ବୋଲି 
ଯଦି ପଚରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ତାହା ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବୋଲି 
ମୁଁ ବିନା ଦ୍ଧିଧାରେ କହିପାରେ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଭାରତର 
ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥ୍ବ, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯ ଓ 
ମହନ୍ତ ପୃଥ୍ବୀରେ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥ୍‌ବ । 

ବର୍ଗମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି — ଏହି ସଂସ୍କୃତଭାଷା କ'ଣ ? ଏହା କିଭଳି ଜନଜୀ ବନକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ? 

ସଂସ୍କଟୃତଭାଷା ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରାଚୀନତମ ଭାଷା । ଭାରତବର୍ଷର ସର୍ବପ୍ରଥମ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ହେଲା ବେଦ । ଏହି ବେଦ ସଂସ୍କୃତରେ ହିଁ ରଚନା କରାଯାଇଛି । 
ବେଦର ରଚନାକାଳ ସମ୍ପର୍କରେ ଏତିହାସିକମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ମତଭେଦ ଦେଖାଯାଏ । 
ବାଳଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଆଜିକୁ ପ୍ରାୟ ବହୁ ବର୍ଷ ତଳେ ରଚିତ 
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ହୋଇଥ୍‌ଲା । ତେବେ ଏହା ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳର ଗ୍ରନ୍ଥ ¬ ଏଥରେ ଦ୍ବିମତ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ବୟସ ମଧ୍ଯ ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷ । ସେହି ଦିନଠାରୁ 
ବହୂ ଉଦ୍ତପାନ ପତନ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଅନେକେ 
ଭାବନ୍ତି ଯେ ସଂସ୍କୃତ ଗୋଟିଏ ମୃତଭାଷା ବା Dead Language । କିନ୍ତୁ 
ଏହା ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା । ବର୍ରମାନ ମଧ୍ୟ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏଭଳି ଗାଁ ରହିଛି, 
ଯେଉଁଠାରେ ଲୋକମାନେ ସଂସ୍କୃତରେ କଥାବର୍ରା କରୁଛନ୍ତି । ବର୍ଉମାନ ମଧ୍ଯ 
ସଂସ୍କୃତରେ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ବହୁଳଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି । ଭାରତବର୍ଷରେ ଭାଷାର 
ଆବିର୍ଭାବ ଓ ତିରୋଭାବର ଇତିହାସକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଏଇ ଭୂମିରେ ଅନେକ ଭାଷାର ଆବିର୍ଭାବ ଅନେକ ସମୟରେ ହୋଇଛି । 
ସେହି ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ଲୋକପ୍ରିୟ 
ହୋଇଛି । କିନ୍ଧ କାଳର କରାଳ ସ୍ଟୋତରେ ପୁଣି ତିରୋହିତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ପାଲିଭାଷା । ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏହି ଭାଷାର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଥ୍୍‌ଲା । ଅଶୋକଙ୍କ ଭଳି ରାଜାଙ୍କର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଲାଭ କରି ଏହା ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥଲା । କିନ୍ତୁ ତାହା ବେଶୀ 
ଦିନ ରହିଲା ନାହିଁ । ସେହିଭଳି ଚୈତନ୍ଯଙ୍କ ସମୟରେ ବବ୍ରଜବୋଲି” ଭାଷା; 
ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଲୋକପ୍ରିୟ ହେଲା । କିନ୍ଧୁ ସେ ଲୋକପ୍ରିୟତା ଥୁଲା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ, 
ଏହିପରି ଅନେକ ଭାଷା । କିନ୍ଧ ସଂସ୍କୃତଭାଷା ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷ ତଳରୁ ଜନ୍ମ 
ନେଇ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନମାନସରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି । ତେଣୁ ଏହା 
ମୃତଭାଷା ହେବ କିପରି ? ଅପରନ୍ଧ ଏହା ଆଜି ଅଧ୍‌କ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଛି । 
ପାଞ୍ଚ ହଢାର ବର୍ଷ ତଳର ସଂସ୍କଟଚ ହେଉଛି ବୈଦିକ ସଂସ୍କୁତ । ବର୍ରମାନର 
ସଂସ୍କୃତ ସାଧାରଣ ବା ଲୌକିକ ସଂସ୍କୃତ (Cla$sial Sanskrit) । ଯେଭଳି 
ସେକସ୍‌ପିୟରଙ୍କ ସମୟରେ ଇଂରାଜୀରେ ମାତ୍ର ୨ ହଜାର ଶବ୍ଦ ଥୁଲା । ବର୍ତମାନ 
ସେ ସଂଖ୍ୟା ଅନେକ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ଇଂରାଜୀ ଏକ ସୁସମୃଦ୍ଧ 
ଭାଷା ହୋଇପାରିଛି । ସେହିଭଳି ସଂସ୍କୃତଭାଷା, ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ସଂସ୍କୃତରେ 
ଯାହା ଶଦ୍ଦଭଶ୍ଡାର ଥୁଲା, ତାହା ବହୁତ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ଆଜି 
ସଂସ୍କୃତ ଏକ ସମ୍ୃଦ୍ଧଭାଷା । ସଂସ୍କଟୃତଭାଷା କ୍ରମଶଃ ବ୍ଯବସାୟ ବାଣିଜ୍ଯର ଭାଷା 
ହୋଇଛି, କୃଷି ଓ ଯନ୍ତ୍ରବିଜ୍ଞାନର ଭାଷା ହୋଇଛି, ଚିକିସ୍ସାଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧନୁର୍ବେଦର 
ଭାଷା ହୋଇଛି ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ବିଜ୍ଞାନନ ଜନଜୀବନ ଓ ସାହିତ୍ୟର ଭାଷା 
ହୋଇଛି । ସଂସ୍କଟତଭାଷା ଏକ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷା ନୃହେଁ । ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷା ସଂସ୍କୃତକୁ ଜନନୀ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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ଏଭଳିକି ତାମିଲଭାଷା ମଧ୍ୟ । ଶତକଡ଼ା ୮୦ ଭାଗ ଶବ୍ଦ ସଂସ୍କୃତରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ଏହି ଭାଷା ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଛି । 


କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ପୃଥ୍ବୀର ଅନେକ ଭାଷା ମଧ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ସଂସ୍କୃତରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ମଧ୍ଯ । ଶ୍ୟାମଦେଶର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ । 
‘କାଂପୋଡ଼ିଆ” (ଆଧୁନିକ ନାମ କାମ୍ପୃଚିଆ)ର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତରୁ ଆସିଛି । ସେହିପରି 
ନେପାଳର ଭାଷା, ବ୍ରହ୍ମଦେଶର ଭାଷା ଓ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ଭାଷା । ଏହିସବୁ 
ଦେଶମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶହ୍ଦଗୁଡ଼ିକ କିଭଳି ଅନେକ ପରିମାଣରେ ସଂସ୍କୃତ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ¬ ତା'ର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଏସିଆର ବିଶିଷ୍ଟ ନଦୀ 
ହେଉଛି ମେକଂଗ୍‌ । ଏହି ଶବ୍ଦଟି ମା ଗଙ୍ଗୀ ଶବ୍ଦରୁ ଆନୀତ । “ମା ଗଙ୍ଗା” ହେଉଛି 
ସଂସ୍କୃତ ଶଦ୍ଦ । ଇଶ୍ତୋନେସିଆରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ନାମକରଣ କରାଯାଏ 
ସେଥ୍୍‌ରେ ଉଭୟ ଇସଲାମ ଓ ସଂସ୍କୃତର ପ୍ରଭାବ ରହିଥାଏ । ଉଦାହରଣ ଯଥା — 
ମହମ୍ମଦ ସୁକର୍ଣ୍ । ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ସଂସ୍କୃତି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ ରହିଛି । ତା'ର 
ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଲା ଏହା ସଂସ୍କୃତ ଭିରିଭୂମି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ବର୍ମାନ ମଧ୍ଯ 
ବିଦେଶର ଅନେକ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ସଂସ୍କୃତର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଗବେଷଣା ହେଉଛି । 
ସେହି ସେହି ଦେଶମାନଙ୍କରେ ସଂସ୍କୃତର ଚର୍୍ଚାପ୍ରତି ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରବଳ ଆଗ୍ରହ 
ରହିଛି । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । 


ର୍ୟାମଦେଶକୁ ଆଜିକାଲି ଥାଇଲାଣ୍ଡ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ଏକଦା ଥାଇଲାଣ୍ଡ 
ଭୁମଣରେ ଯାଇଥ୍ବା ସମୟରେ ମୁଁ ଜଣେ ମହିଳାଙ୍କୁ ଭେଟିଥ୍ଲି । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ ¬ 
ଆମର ମା” ହେଉଛି ଥାଇଲାଣ୍ଡ । କିନ୍ତୁ ମାତାମହୀ ହେଉଛି ଭାରତ । ଏହାର 


କାରଣ ହେଲା ସଂସ୍କୃତଭାଷା । ଶ୍ଯାମଦେଶର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ | 


୧୯୬୮ ମସିହାରେ ଜର୍ମାନୀ ଭ୍ରମଣରେ ମୁଁ ଯାଇଥ୍‌ଲି । ମୋର ଆଗମନ 
କଥା ଢ଼ାଣି ସେ ଦେଶର ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ଆସି ମୋତେ ପ୍ରଣାମ କରିଲେ । 
ମୁଁ ଏଥୁରେ ଦିସ୍କିତ ହେବାରେ ସେ କହିଲେ ¬ “ମୁଁ ଶୁଣିବାକୁ ପାଇଲି ଯେ 
ଜଣେ ଭାରତୀୟ ଆସିଛନ୍ତି । ଭାରତ ହେଉଛି ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌, ରାମାୟଣ 
ଓ ମହାଭାରତର ଦେଶ । ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କ ଜରିଆରେ ମୁଁ ସେହି ମହାନ୍‌ 
ଦେଶକୁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛି । ବିଶିଷ୍ଠ ବିଦ୍ଧାନ୍‌ ମ୍ୟାକ୍‌ସମୁଲର୍‌ ଜର୍ମାନୀ ଦେଶର । 
ସେ ନିଜ ଦେଶକୂ ସଂସ୍କୃତର ଦେଶ ଏବଂ ନିଜର ନାମକୁ ସଂସ୍କୃତର ନାମ 
ଦେଇ ଆମତ୍ମପରିଚୟ ଦେବାକୁ ଅଧ୍‌୍କ ପସନ୍ଦ କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ ନିଜକୁ 
ଶର୍ମଣ୍ୟଦେଶୋଉବ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ “ମୋକ୍ଷମୂଳର 
( ମୋକ୍ଷସ୍ୟ ମୂଳଂ ରାତି ଦଦାତି ଇତି) ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । 
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ଆମେରିକାର ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଆପଣମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଦେଉଛି । ଆମେରିକା 
ଭୂମଣ ସମୟରେ ମୁଁ ତାଙ୍କର ଏକ ଟେଲିଭିଜନ କେନ୍ଦ୍ରରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲି । 
ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟପାଇଁ ଦୃଗ୍ଧପାନର ଉପାଦେୟତା ବିଷୟରେ ଜଣେ ମହିଳା ଟେଲିଭିଜନ୍‌ରେ 
ବିଜ୍ଞାପନ ପାଠ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥ୍‌ଲେ । ସେ ପିଛ୍ଧିଥ୍‌ଲେ 
ସଲିଭ୍ଲେଶ୍‌ ବ୍ଲାଉଜ୍‌ । ତେଣୁ ସେହି ପୋଷାକରେ ଟେଲିଭିଜନ୍‌ରେ ବିଜ୍ଞାପନ ପାଠ 
କରିବା ରୂଚିସଂଗତ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଚାର କରି କେନ୍ଦ୍ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ଉକ୍ତ 
ମହିଳାଙ୍କୁ ବିଜ୍ଞାପନ ପାଠ କରିବାକୁ ମନା କରିଦେଲେ । ସେଠାରେ ମୁଁ କାଳିଦାସଙ୍କର 
ଅଭିଜ୍ଞାନଶାକୁନ୍ତଳ ନାଟକର ଗୋଟିଏ ଉକ୍ତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି କହିଲି ଯେ — “ କିମିବହି 
ମଧୂରାଣାଂ ମଶ୍ଡନଂ ନାକୃତୀନାମ୍‌'? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସୁନ୍ଦର, ସେ ଯାହା ପରିଧାନ 
କଲେ ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯିବ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉକ୍ତ ମହିଳାଙ୍କର ସ୍ପିଭ୍‌ଲେସ୍‌ 
ବ୍ଲାଉଜ୍‌ କିଛି ଅରୂଚିକର ନୁହେଁ । ଏକଥା ଶୁଣି କେନ୍ଦ୍ରଂନିର୍ଦେଶକ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ସେହି ମହିଳାଙ୍କୁ ସେହି ପୋଷାକରେ ବିଜ୍ଞାପନ ଦେବାପାଇଁ ଅନୁମତି ଦେଲେ । 
ବିଜ୍ଞାପନର ଶୀର୍ଷକ ଥୁଲା “Drink milk for health” ! ତା'ପରେ ସେ 
ମହିଳା ଜଣକ ଉକ୍ତ ଶୀର୍ଷକର ସଂସ୍କୃତ ଅନୁବାଦ କରିବାକୁ ମୋତେ ଅନୁରୋଧ 
କଲେ, କାରଣ କାଳିଦାସଙ୍କର ଉକ୍ତିଟି ତାଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଛୁଇଁପାରିଥ୍‌ଲା । ମୁଁ କହିଲି 
““ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟାୟ ଦୂଗ୍ଧଂ ପିବନ୍ଧୁ” । ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବସୁଲଭ ଢଙ୍ଗରେ ଏହି ସଂସ୍କୃତ 
ବାକ୍ୟଟିକୁ ମଧ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ସହିତ ଟେଲିଭିଜନରେ ପାଠ କଲେ । ପରବର୍ୀ 
ସମୟରେ ସେ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଅନେକ ପ୍ରଶଂସାପତ୍ର ପାଇଥ୍‌ବା ବିଷୟ 
ମୋତେ ଚିଠି ମାଧ୍ୟମରେ ଜଢଣାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ମୋତେ କୃତଜ୍ଞତା 
ମଧ୍ୟ ଜଣାଇଥ୍‌ଲେ । ଏ ସବୁ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଯେ ସଂସ୍କୃତଭାଷା ପ୍ରତି ଦେଶ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ କିଭଳି ଆଦର ଓ ଆଗ୍ରହ 
ରହିଛି । 

ବଉଁମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରତି ଏତେ ଆଦର ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା କାହିଁକି ? 
ଉତ୍ତରରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ- ଏହା ଯେ କେବଳ ଏକ ସୁସମୃଦ୍ଧ 
ଭାଷା, ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ମହାନ୍‌ ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ । ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମେ ଜାତୀୟ ସଂହତିର ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କରିବା । ଭାରତବର୍ଷର 
ସଂହତି କହିଲେ ଆମେ କଂଣ ବୁଝୁ ? ଏହା କ'ଣ ଖାଲି ଭୌଗୋଳିକ ଏକତାକୁ 
ବୁଝାଯାଏ ? କେତେଗୋଟି ପ୍ରଦେଶ ଭୂଗୋଳ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକତ୍ର ହୋଇ ରହିଲେ 
କ'ଣ ସଂହତିକୂ ବୁଝାଯିବ ? ତେବେ କ”ଣ କେବଳ ସୀମା ସରହଦକୂ ନେଇ 
ବା ଏକ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡକର ନେଇ ଆଜି ଭାରତବର୍ଷ ବଞ୍ଚୁଛି ? ତାହା 
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ନୁହେଁ । ଭାରତବର୍ଷ ବଞ୍ଚୁଛି ¬ ବଞ୍ଚିବ ମଧ୍ଯ ¬ କେତେକ ନୀତି, କେତେକ ଆଦର୍ଶ 
ଓ ସର୍ବୋପରି ଏକ ଭାବଗତ ମହାଚେତନାକୁ ନେଇ । ଏ ସମସ୍ତ ବିଷୟ 
ହିଁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିତାର ଭିଭିଦଭୂମି ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏ ବିଷୟ ସଂସ୍କୃତରେ 
ବହୁ ଚର୍ଚିତ ଓ ବହୁ ବର୍ଶ୍ତିତ ହୋଇଛି । ତେବେ ଭାରତର ଭୌଗୋଳିକ ଏକତା 
ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତରେ କିଛି କମ୍‌ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନାହିଁ । ଏହି ଭାରତବର୍ଷକୁ 
ଭାରତ, ଜମ୍ବୁଦ୍ୀପ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବରେ ସଂସ୍କୃତରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଭାରତରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଇଚ୍ଛାପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି - ଏ ବିଷୟରେ 


ବ୍ୟାସଦେବ ମହାଭାରତରେ କହିଛନ୍ତି, ଯଥା — 


ଅହୋ ଅମୀଷାଂ କିମକାରି ଶୋଭନଂ 

ଯେଷାଂ ପ୍ରସନ୍ନଃ ସ୍ଵିଦତଃ ସ୍ଵୟଂ ହରିଃ 

ଯୈ୍ଜନ୍ସ ଲ୍ଧଂ ନୃଷୁ ଭାରତାଜିରେ 

ମୂକନ୍ଦସେବୌପୟିକଂ ସହା ହି ନଃ । 

ଗୌଚମ ବୃଦ୍ଧ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଜମ୍ବୃଦୀପ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିଛନ୍ତି - 
ଚିତ୍ରଂ ଜମ୍ବୃଦ୍ଧୀପଂ ମନୋରମଂ ଜଢୀବିତଂ ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌ । 
ବାୟୁପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି — 
ଉତ୍ତରଂ ଯତ୍‌ ସମୁଦ୍ରସ୍ୟ ହିମାଦ୍ରେଶ୍ଭୈବ ଦକ୍ଷିଣମ୍‌ 
ବର୍ଷଂ ତଦ୍‌ ଭାରତଂ ନାମ ଭାରତୀ ଯତ୍ର ସନ୍ତତିଃ । 
ଏହିଭଳି ସଂସ୍କୃତସାହିତ୍ୟରେ ଭାରତ ଶବ୍ଦ ବହୁତ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଭାରତର ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ୟ ଅନେକ ପ୍ରକାରର କୃହାଯାଇଛି । ସେ ସବୂରକୂ ମୁଁ ଏଠାରେ 
ବୟାନ କରିବାକୁ ଯାଉ ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ମୁଁ ଭାରତବର୍ଷର ଏକ ଏଁ ତିହାସିକ ସଂଜ୍ଞା 
ବିଷୟରେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଅବଗତ କରାଇବାପାଇଁ ଚାହେଁ । ରାଜା ‘ଭରତଂ'ଙ୍କର 
ବଂଶଧରମାନେ ଯେଉଁଠାରେ ବଂଶବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହା କ୍ରମଶଃ ଭାରତ 
ନାମରେ ଖ୍ଯାତ ହେଲା । ଏ ବିଷୟରେ ବହୁ ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ । 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ବିଶିଷ୍ଟ ଓଡ଼ିଆ କବି ରାଧାନାଥ ରାୟ ମଧ୍ଯ ଭାରତ ବିଷୟରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଭାରଚଗୀତିକା ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀର ଏକ 
ଅଧ୍ବେଶନ ନିମନ୍ତେ ସେ ଏହି ଗୀତିକା ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ । ସେଥ୍‌ରେ ଭାରତ” 
ବିଷୟରେ ଅଛି — 
ସର୍ବେଷାଂନୋ ଜନନୀ ଭାରତଧରଣୀ କଛ୍ଲତେୟମ୍‌ 
Xx X X 
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ଭାରତ ପଙ୍କଜ ଦଜ ମିଦମୁଳ୍ରଳ... 


ଯାହାହେଉ ଅନେକେ ଏକତା କହିଲେ ଭୌଗୋଳିକ ଏକତାକୁ ବୂଝିଥାନ୍ତି । 
କିନ୍ତ ଏକତା କହିଲେ ଭୌଗୋଳିକ ଏକତା ନୁହେଁ । ଭାରତବର୍ଷ ଜୀବନ୍ତ, କାରଣ 
ଏହା ଏକ ଭାବଗତ ଏଁଜକ୍ଯ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏହା ଏକ ମହାଚେତନାର 
ଆଧାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏହି ଭାବଗତ ଏଁକ୍ୟ ଓ ମହାଚେତନା ସଂସ୍କୃତରେ 
ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ବୟାନ କରାଯାଇଛି । 


ବୈଦିକ ରଖି ବା ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଆସି ଯେଉଁ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାକୁ 
ଆଧାର କରି ଭାରତବର୍ଷର ପରିକନ୍ଥନା କଲେ, ତାହାହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଭାରତ । 
ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ଭାରତ ବେଦରେ ହିଁ ବଶ୍ତିତ ହୋଇଛି । 
ରଷି'ର ସଂଜ୍ଞା ହେଉଛି, ଯେ ଦେଖିପାରନ୍ତି । ଦର୍ଶନାତ୍‌ ରଷିଃ । ମୁନି ହେଲେ, 
ଯେଉଁମାନେ ମନନ କରିପାରନ୍ତି ଏବଂ କବି ହେଲେ ଯେଉଁମାନେ କବନ ବା 
ରଚନା କରିପାରନ୍ତି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଁ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, ତା'ର ମୂଳ ଆଧାର ହେଲା ଆଧାମ୍ବିକତା । ଏହାର ରୂପରେଖ 
ବେଦର ମନ୍ତ୍ରରେ ହିଁ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । 
ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଭାରତବର୍ଷର ଆଚାର ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି 
କହିଲେ ଯେ — 
““ସତ୍ୟଂ ବଦ, ଧର୍ମଂ ଚର, କୁଶଳାନ ପ୍ରମଦିତବ୍ୟମ୍‌ ।” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ଆମେ ଭାରତବର୍ଷର ସଂଜ୍ଞା ଦେବା ଯେଉଁଠାରେ 
ସତ୍ଯ ଓ ଧର୍ମର ଆଚରଣ ରହିଛି, ଯେଉଁଠାରେ କୁଶଳ ବା ଯାହା ଭଲ ¬ 
ତା'ର ହିଁ ଆଚରଣ ରହିଛି । ସେମାନେ ପୁଣି କହିଲେ — 
““ପିତୃଦେବୋ ଭବ, ମାତୃଦେବୋ ଭବ । 
ଅଚିଥ୍‌ଦେବୋ ଭବ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟଦେବୋ ଭବ ।” 
ବିନା ଆଚରଣରେ ସତ୍ଯ ଓ ଧର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । ଏ 
ବିଷୟରେ ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଧର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାରଣ କରିଛନ୍ତି । କୁହାଯାଇଛି — 
‘ଆଚାରପ୍ରଭବୋ ଧର୍ମଃ” । ଯୁୂଧ୍ଵଷ୍ଠିରଙ୍କୁ ଧର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବାରେ 
ସେ କହିଥୁ୍‌ଲେ — 
ଧର୍ମସ୍ୟ/ରତସ୍ୟ ତତ୍ତଵଂ ନିହିତଂ ଗୁହାୟାଂ 
ମହାଜନୋ ଯେନ ଗତଃ ସ ପନ୍ଛଥାଃ । 
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ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାଜନମାନେ ଯେଉଁ ବାଟରେ ଯାଇଛନ୍ତି ତାହା ହିଁ ଧର୍ମର ବା 
ସତ୍ଯର ପନ୍ଥା । ଏହା ହେଉଛି ଆଚରଣ । ତେଣୁ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ଆଚରଣ 
ହିଁ ଧର୍ମ । ଏହି କାରଣରୁ ବୈଦିକ ରଷ୍ପିମାନେ କହିଥ୍‌ଲେ କ୍ରଶଳାନ୍ନ ପ୍ରମଦିତବ୍ୟମ୍‌ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଙ୍ଗଳମୟ ମାର୍ଗରୁ ବିଚ୍ଯୁତ ହୁଅ ନାହିଁ । ସେମାନେ କହିଲେ, “ଭୟ 
କର ନାହିଁ” । ଏପରିକି ମୃତ୍ଯୁକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଭୟ କରି ନାହାନ୍ତି । ମୃତ୍ଯୁ କୁ 
“ବନ୍ଧୁ ବୋଲି ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଯଥା — “ଯେଚିବି ମୃତ୍ୟୁବନ୍ଧବଃ” ” । 
ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି — 
““ବାସାଂସି ଜୀର୍ଣ୍ଣାନି ଯଥା ବିହାୟ 
ନବାନି ଗୃହ୍ଧାତି ନରୋଃପରାଣି 
ତଥା ଶରୀରାଣି ବିହାୟ ଢୀର୍ଣ୍ଣା- 
ନ୍ୟନ୍ୟାନି ସଂଯାତି ନବାନି ଦେହୀ 
ତେଣୁ ଭାରତବର୍ଷ ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ଦେଶ, ଯେଉଁଠାରେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ବୈଦିକ 
ରଷି ଭୟକରେ ନାହିଁ । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କର ଉଚ୍ତି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ, 
ଯଥା = 
““ମରଣରେ ତୁହୁ ମୋର ଶ୍ୟାମ ସମାନ! 
ଏହି ଭାରତର ବୈଦିକ ରଷିର ପ୍ରାର୍ଥନା ହେଲା ଯେ — 
““ଜୀବେମ ଶରଦଃ ଶତମ୍‌, ପଶ୍ୟେମ ଶରଦଃ ଶତମ୍‌, 
ଶୁଣୁ୍‌ୟାମ ଶରଦଃ ଶତମ୍‌ ।” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଶହେ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚୁବି, ଶହେ ବର୍ଷ ଦେଖିବି ଏବଂ ଶହେ ବର୍ଷ 
ଶୁଣିବି । କ'ଣ ଦେଖିବି ? କ'ଣ ଶୁଣିବି ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ସେମାନେ 
କହିଛନ୍ତି — 
““ଭୁଦ୍ରଂ କର୍ଣ୍ତେଭିଃ ଶୃଣୁୟାମ ଦେବାଃ 
ଭଦ୍ରଂ ପଶ୍୍ୟେମାକ୍ଷଭିର୍ଯଜତ୍ରାଃ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଭଲ, ତାହାହିଁ ଶୁଣିବି, ଯାହା ଭଲ ତାହା ହିଁ ଦେଖିବି, 
ଏ ସଂସାର ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ହେଉଛି ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟତମ । ଅଥର୍ବ ବେଦରେ 
କୁହାଯାଇଛି — 
ଅୟଂ ଲୋକଃ ପ୍ରିୟତମୋ ଦେବାନାମପରାଜିତଃ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସଂସାର (ଭାରଚଭୂଖଣ୍ଡ 6 ହେଉଛି ମୋର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 
ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ପରାସ୍ତ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ଏହି ସଂସାର ହେଉଛି 
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ମଧୁମୟ । ଭାରତର ପ୍ରତିଟି ଧୂଳିକଣାରେ ମଧ୍ଯ ସେ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି । ବୈଦିକ ରଷିଙ୍କ ଅନୁସାରେ — 

ମଧୁବାଚା ରତାୟତେ ମଧୂ କ୍ଷରନ୍ତି ସିନ୍ଧବଃ 

ମାଧ୍ବୀର୍ନଃ ସନ୍ତେୟୀଷଧୀଃ । 

ମଧୂ ନକ୍ତମୁଚୋଷସୋ ମଧୁମତ୍‌ ପା୍ଥିବଂ ରଜଃ 

ମଧୂ ଦେୟୌରସ୍ତୁ ନଃ ପିଚା । 

ମଧୂମାନ୍‌ ନୋ ବନସ୍ପତିଃ ମଧୁମାନସ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଃ 

ମାଧ୍ବୀର୍ଗାବୋ ଭବନ୍ଧୁ ନଃ 


ସେମାନେ ପୁଣି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଭାରତଭୂଖଣ୍ଡରେ ବ୍ରାହ୍ମତେଜ ଏବଂ 
କ୍ଷାତ୍ରତେଜର ଅଭିବୃଦି ଘଟୁ । ଏ ବସୁନ୍ଧରା ବୀରପ୍ରସୂ ହେଉ ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀ 
ଶସ୍ୟଶାଳିନୀ ହେଉ । ଯଥା — 


ଆ ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣେ ବ୍ରହ୍ମ ବର୍୍ସୀ ଜାୟତାମ୍‌ 

ଆରାଷ୍ଟ୍ରେ ରାଜନ୍ୟଃଶୂର ଇଷବ୍ୟୋତିବ୍ୟାଧୀ 

ମହାରଥୋ ଜାୟତାମ୍‌ ॥ 

ଦୋଗ୍ଧ୍ରୀ ଧେନୁ ର୍ବୋଢ଼ାନଡ୍ସାନାଶୁଃ ସପ୍ରିଃ 

ପୂୁରନ୍ଧ୍ରୀ ର୍ଯୋଷା ଚିଷ୍ପ ରଥେଷ୍ଠାଃ 

ସଭେୟୋ ଯୁବାସ୍ୟ ଯଜମାନସ୍ୟ ବୀରୋ ଜାୟତାମ୍‌ ॥ 

ନିକାମେ ନିକାମେ ନଃ ପର୍ଜ୍ଚନ୍ୟୋଭୈବର୍ଷତୁ 

ଫଳବତ୍ୟୋ ନ ଓଷଧୟଃ ପଚ୍ୟନ୍ତାମ୍‌ 

ଯୋଗକ୍ଷେମଃ ନଃ କନ୍ତନ୍ତାମ୍‌ ॥ 

ଭାରତବର୍ଷରେ ଏଭଳି ଏକ ସଂସାରର ପରିକନଳ୍ଥନା କରାଯାଇଛି ଯେଉଁଠାରେ 

ମଣିଷ ସତ୍ଯ କଥା କହି, ଭଲ କଥା ଶୁଣି ୧୦୦ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚ୍‌ପାରିବ ଏବଂ 
ମୃତ୍ୟୁକୁ ମଧ୍ୟ ଭୟ କରିବ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ କହିଛନ୍ତି — 

ମରିତେ ଚାହିନା ଆମି ଏଇ ସୁନ୍ଦର ଭୁବନେ 

ମାନବେର ମାଝେ ଆମି ବାଞ୍ଚବାର ଚାଇ 

ଏଇ ସୂର୍ଯ୍ୟକରେ ଏଇ ପୁଷ୍ପିତ କାନନେ 

ଜୀବନ୍ତ ହୃଦୟ ମାଝେ ଯଦି ସ୍ଥାନ ପାଇ । 
ପରବର୍ତୀ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ଯ ଏବଂ ଦର୍ଶନର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ତାହା 
ଏହି ବୈଦିକ ଭାବଧାରା ଉପରେ ହିଁ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । 
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ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ଯ ରଚନାର ଚାରିଗୋଟି ମୁଖ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯ । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା — 
ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ । ଧର୍ମ ପାଇଁ ମନୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଣୟନ କରିଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥ ପାଇଁ କୌଟିଲ୍ଯଙ୍କର ଅଥଥଶାସ୍ତ୍ର । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିନ୍ତେ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ 
କଥା ମନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅର୍ଥ ପ୍ରତି ଆସଭ୍ତିକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । 
ଶଙ୍କରାଟାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି — 
““ ଅର୍ଥମନର୍ଥଂ ଭାବୟ ନିତ୍ୟମ୍‌ ।”? ( ମୋହମୁଦ୍ଗର) 
କୌଟିଲ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସଂଚିତ ଅର୍ଥକୁ ଅତି ବେଶୀରେ ୧୧ 
ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୋଗ କରିପାରିବ । ଭୋଗକୁ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିନାହିଁ, 
ହେଲେ ତ୍ଯାଗ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭୋଗ ହେଉଛି ଆମର ସଂସ୍କୃତିର ସନ୍ଦେଶ । ତେଣୁ 
ଉପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି — 
““ ଚେନ ତ୍ୟକ୍ତେନ ଭୁଞ୍ଜୀଥାଃ ।”” 
ଅର୍ଥ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଲାଳସାକୁ ବହୁଭାବରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ଯଥା — 
“ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଶୂକରୀବିଷ୍ଠା ।” 
ସେ ସମୟରେ ପଶ୍ତଡିତମାନେ ଯଦି କୌଣସି ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଅନୁଗ୍ରହ ପାଉ ନ 
ଥୁଲେ, ତେବେ ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଭୁକ୍ଷେପ ନଥ୍‌ଲା । ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଆମ୍ମମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ସେହି ରାଜାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ ରାଜାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଚାଲିଯାଉଥ୍‌ଲେ । 
ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଯଥା — 
ପାନାର୍ଥ୍ନୋ ମଧୁକରା ଯଦି କର୍ଣ୍ଣତାଳୈ 
ର୍ଦୂରୀକୃତାଃ କରିବରେଣ ମଦାନ୍ଧବୁଦ୍ଧ୍ୟା । 
ତସ୍ୟୈେବ ଗଣ୍ଡ ଯୁଗ -ମଣ୍ଡନହାନିରେଷା 
ଭୂଙ୍ଗାଃ ପୂନଃ ବିକଚପଦ୍ଧବନେ ଚରନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦାନବାରି ପାନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯାଇଥ୍‌ବା ଭ୍ରମରମାନଙ୍କୁ ଯଦି 
ମଦମତ୍ତ ହସ୍ତୀ ନିଜର କର୍ଣ୍ଣତାଳ ଦ୍ବାରା ଦୂରକୁ ବାହାର କରିଦିଏ ବା ଉଡ଼ାଇଦିଏ, 
ତେବେ ତଦ୍ଵାରା ଭ୍ରମରମାନଙ୍କର କିଛି କ୍ଷତି ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଏହାଦ୍ାରା 
ବାସ୍ତବରେ ସେହି ହାତୀର ଗଣ୍ଡଯୁଗ ଭ୍ରମରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଶ୍ରିତ ହେବାରୁ ହିଁ 
ବଞ୍ଚୁତ ହୋଇଥାଏ । ହେଲେ ଭ୍ରମରମାନେ କିନ୍ଧ ଆନନ୍ଦରେ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ପଦ୍ମବନରେ 
ବିଚରଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏହି ଭାରତ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଦେଶ । ଏହାର ଚିନ୍ତା ଚେତନା, ଆଦର୍ଶ 
ଏବଂ ସ୍ବାଭିମାନର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ଯ ରହିଟି, ଯାହା ଫଳରେ ଏକ ଭାବଗତ ଏଁକ୍ଯ-ବନ୍ଧନରେ 


୭୯ 
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ବାନ୍ଧିହୋଇ ଏହା ଅଖଣ୍ଡ ରହିଛି, ରହିବ ମଧ୍ଯ । ଏ ଦେଶରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍ବା କବି ବା ପଷଶ୍ତିତ କେବେହେଲେ ନିଜକୁ ହୀନ ବୋଲି ଭାବିନାହିଁ । 
ଏପରିକି ସୃଷ୍ଟିକର୍ଗା ବିଧାତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଭୟ ନ ଥୁଲା । ତେଣୁ ଭର୍ତ୍ତହରିଙ୍କ 
ଭାଷାରେ — 

ଅମ୍ଭୋଜିନୀ -ବନବିଳାସନିବାସମେବ 

ହଂସସ୍ୟ ହନ୍ତି ନିତରାଂ କୂପିତୋ ବିଧାତା । 

ନ ତ୍ୂସ୍ଯ ଦୂଗ୍ଧଜଳଭେଦବିୌ ପ୍ରସିବ୍ଧାଂ 

ବୈଦଗ୍ଧ୍ୟକୀରିମପହର୍ରୁମୟଂ ସମର୍ଥଃ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଧାତା ଯଦି କୂପିତ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ହଂସର ନିବାସ ସ୍ଥାନ ପଦ୍ଧବନଟିକୁ 
ନଷ୍ଠ କରିଦେଇପାରେ, ହେଲେ ତା'ର କ୍ଷୀର-ନୀରକୁ ଅଲଗା କରିବାର ଯେଉଁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵକୀୟ ପ୍ରସିବଵ କଳା ରହିଛି ତାହାକୁ ତ ନଷ୍ଟ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ଏହା ହିଁ ଥୁଲା ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାନାୟକର ଭାବନା । ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଅର୍ଥ ଓ ଯଶ 
ପଛରେ ସେ କଦାପି ଧାବମାନ ହୋଇ ନାହିଁ । ମହାକବି କାଳିଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ ¬ 


ମନ୍ଦଃ କବିଯଶପପ୍ରାର୍ଥୀ 
ଗମିଷ୍ୟାମ୍ୟୁପହାସ୍ୟତାମ୍‌ । 


ଏ ଜନ୍ମରେ ତାଙ୍କୁ କେହି ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଉ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଭୟ ନ 
ଥ୍ଲା । କାରଣ ଅନ୍ଯ ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ ତା'ଭଳି କେହି ଜଣେ ବିଦ୍ରାନ୍‌ର ଆବିର୍ଭାବ 
ଘଟିପାରେ, ଯେ କି ତାଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଅଙ୍ଗୀକାର କରିବ । ତେଣୁ ଭବଭୂତିଙ୍କର 
ଭାଷାରେ ¬ 


ଉତ୍‌ପସ୍ୟତେ ଚୂ ମମ କୋଯୈ ସମାନଧର୍ମା 
କାଳୋ ହ୍ୟୟଂ ନିରବଧ୍‌ ବିପୂଳା ଚ ପୃଥ୍ତୀ । 


ଏ କାଳ ଅନନ୍ତ ଏ ପୃଥ୍ବୀ ମଧ୍ଯ ବିଶାଳ । ତେଣୁ କେଉଁ ସମୟରେ ଏବଂ 
କେଉଁଠାରେ ଯେ ଜଣେ ସହୃଦୟର ଆବିର୍ଭାବ ନ ଘଟିବ ସେ କଥା କେହି 
କହିପାରିବେ ନାହିଁ । 

ତେବେ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ— ମଣିଷ ଜୀବନଂ କିଭଳି ହେବା 
ଦରକାର, ତା'ର ଆଚରଣ କ'ଣ ହେବା ଦରକାର - ଏ ବିଷୟରେ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ଯ ଆମକୂ ଯଥେଷ୍ଟ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛି । ଏହି ଶିକ୍ଷା ଉପରେ 
ହିଁ ଭାରତର ଏକତା ଓ ସଂହତି ନିର୍ଭର କରେ । ଏହି ଏକତାକୁ କେବଳ 
ଭୌଗୋଳିକ ଏକତା ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ରଖାଯାଇ ନ ପାରେ । ପୁଣିଥରେ 
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ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ¬ ଏହା ଏକ ଭାବଗତ ଏକତା, ଯାହା ଆଧ୍ାମିକ 
ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯୋଗୀ ଅରବିନ୍ଦ 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ବହୁଧା ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀ ଭାରତବର୍ଷକୁ ପ୍ରଣାମ 
କରିଛି । 

ସଂସ୍କୃତ ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସରଳ ଭାଷା । କିନ୍ଧ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଏହାକୁ ବ୍ୟାକରଣର 
କଠିନ ସୂତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ରଖି କ୍ଳିଷ୍ଠ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ କହନ୍ତି — 

“ବିନା ବ୍ୟାକରଣଂ ବାଣୀ ବ୍ୟଯଞ୍ଜନଂ ଲବଣଂ ବିନା” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଭଳି ତରକାରି ଲୁଣ ବିନା ରୂଚିକର ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିଭଳି ବିନା 
ବ୍ୟାକରଣରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ପଢ଼ାଯାଇ ନ ପାରେ । ଏହା କିନ୍ଧୁ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତଧାରଣା । 
ଯଦି ତରକାରିରେ ଲୁଣ ଅଧ୍‌କ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହା ରୂଚିକର ହେବ 
କି ? ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ବ୍ୟାକରଣର ଆଧ୍କ୍ଯ କଦାପି ସ୍ବହଣୀୟ ନୁହେଁ । ସଂସ୍କୃତ 
ହେଉଛି ଏକ ସୁନ୍ଦର ଓ ସରଳ ଭାଷା । ଏହାକୁ ବୁଝିବା ଆଦୌ କଷ୍ଟ ନୁହେଁ । 
ସଂସ୍କୃତକୁ ଛାଡ଼ି ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତବର୍ଷର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇ ନପାରେ । 


ଭାରତବର୍ଷର ଏକତା ଓ ଅଖଣ୍ଡତା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ ଆବଶ୍ଯକ, 
ତାହା ହେଲା — ପ୍ରଥମରେ ଆମର ସମିଧାନ । ଦ୍ବିତୀୟରେ ଆମର ସୈନ୍ଯବାହିନୀ । 
ତୃତୀୟରେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥ୍‌ବା ସହଯୋଗ ଏବଂ ଚତୁର୍ଥରେ 
ସଂସ୍କତଭାଷା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଭଳି ଭାରତବର୍ଷକୁ ଏକ, ଅଖଣ୍ଡ ଏବଂ ସୂସଂହତ 
କରି ରଖିବା ନିମନ୍ତେ ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନ, ସେନାବାହିନୀ ଏବଂ ଆନ୍ତଃରାଜ୍ୟ 
ସହଯୋଗର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ସେହିଭଳି ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ମଧ୍ଯ । 


୮୧ 
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ଭାରତର ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବ 


ସଂସ୍କୃତ ପୃଥ୍ବୀର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପବିତ୍ର ଭାଷା । ଭାରତର ଗୌରବ 
ଏହି ଭାଷା ଭାରତରେ ଜନ୍ମ ନେଇ ପୁଷ୍ଟିଲାଭ କରିଛି । ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର 
ସ୍ଵରୂପ “ବେଦ” ପ୍ରଥମେ ଏହି ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ରନର 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମାତୃସ୍ଥାନୀୟା ଏହି ମୁଖ୍ୟ ଭାଷାର ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନ ଘଟିଛି । 
ଫଳରେ ଅନେକ ଭାଷା, ଉପଭାଷା ଓ ଆଞ୍ଚଳିକୀ ଭାଷାର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ବର୍ଗମାନ ଭାରତବର୍ଷର ସମ୍ବିଧାନରେ ମୋଟରେ ଚଉଦଗୋଟି ଭାଷା ସ୍ଵୀକୃତ । 
ଏହାକୁ ଛାଡ଼ି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସହସ୍ରାଧ୍୍‌କ ଉପଭାଷା ରହିଛି । ଲୋକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ଭାଷାରେ କଥୋପକଥନ କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତୁଳନାମ୍‌କ ଅଧ୍ଯୟନ 
କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ଭାଷା, ଉପଭାଷା ଏବଂ ଆଞ୍ଚଳିକୀ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ 
ସଂସ୍କୃତଭାଷାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡ଼ନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତଭାଷା ସହିତ 
ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ଭାଷାର ସମ୍ପର୍କ ରହିଥ୍ବାର ଜଣାପଡ଼େ । ଅନ୍ୟଭାଷାରେ କଥୋପକଥନ 
କରୁଥ୍ବା ସଂସ୍କୃତ ଅନଭିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ସଂସ୍କୃତକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ତା'ର କଥ୍ତଭାଷା ସହିତ ସଂସ୍କୃତର ସମ୍ପର୍କ । ହିନ୍ଦୀ 
ପ୍ରଭୃତି ଉତ୍ତରଭୋାରତୀୟ ଭାଷାଟୁଡ଼ିକ ସଂସ୍କୃତରୁ ଉତପ୍ପନ୍ତ । ଏପରିକି କନ୍ନଡ଼, ତେଲଟୁ 
ଓ ମାଲାୟାଲାମ୍‌ ଏହି ତିନୋଟି ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଶତକଡ଼ା ୭୦ 
ଭାଗ ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦ ରହିଛି । ବର୍ରମାନ ମଧ୍ଯ ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶର “ମତୁଲ୍‌' ଗ୍ରାମରେ 
ତଥା ହିମାଚଳପ୍ରଦେଶର 'ଲାହୂଲ୍‌' ଓ “ସ୍ତୀତି” ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା 
ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ସଂସ୍କୃତରେ କଥାବାଉାଁ କରୁଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର 
କିଛି ନାହିଁ । ହିମାଚଳପ୍ରଦେଶର ଏହି ଅଧ୍ବାସୀମାନେ “ଚିନାଲି' ନାମକ ଆଦିବାସୀ 
ସମ୍ପଦାୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ତେଣୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଭାରତବର୍ଷରେ ବହୁ 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ କେଉଁଠାରେ ସଂସ୍କୃତ ବା ଅନ୍ୟ କେଉଁଠାରେ 
ସଂସ୍କୃତ ସହିତ ସମାନ । 


କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ ନୁହେଁ; ବିଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କତଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ 
ବହୁକାଳରୁ ହେଉଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏବେ ମଧ ଅନ୍ୟ ଦେଶଗୁଡ଼ିକରେ ସଂସ୍କୃତ 
ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ରହିଛି । ବିଶିଷ୍ଠ ସଂସ୍କୃତବିଦ୍ଧାନ ମ୍ଯାନ୍ସମୁଲର ନିଜକୁ ମୋକ୍ଷମୂଳ 
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ନାମରେ ଅଭିହିତ କରି ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀରେ ସଂସ୍କୃତର ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ସେ 
ନିଜକୁ ଅକ୍ଷତୀର୍ଥ (ଠ×୦୮ଏ) ବାସୀ, ଶର୍ମଣଦେଶୀୟ (Ge୮man) ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି ।ଅକ୍ସଫୋର୍ଡ଼ ହାବାର୍ଡ଼ ଜର୍ମାନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟଗୁଡ଼ିକରେ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତର ଚର୍ଚ୍ଚା ହେଉଛି । ଗେଟେ, ଉଇଣ୍ଟର୍ନିଜ୍‌, ମାକ୍ଡୋନେଲ୍‌, ଉଇଲ୍ଶନ୍‌, 
ଉଇଲିୟମ୍‌ ଜୋନ୍‌ସ ପ୍ରଭୃତି ବୈଦେଶିକ ବିଦ୍ରାନମାନେ ସଂସ୍କୃତ ବାଙ୍ମୟର ବିବିଧ 
ବିଭାବକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ସୁଦୂର ଶ୍ୟାମ ଦେଶରେ 
(ଆଇଲାଣ୍‌) ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ଯେଭଳି ପ୍ରଚାର ହୋଇଥୁଲା, ସେହିଭଳି ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ମଧ୍ଯ । କାମୋଡ଼ିଆର ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ ଶିନାଲେଖ ସଂସ୍କୃତରେ ଲିଖିତ; 
ସିଂହଳ, ଢାଭା ଆଦିରେ ମଧ୍ୟ । ଥାଇଦେଶର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଭାରତବର୍ଷର 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ-କଳାର ରୂପାନ୍ତର ମାତ୍ର । ଏଣୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏକଦା ସଂସ୍କୃତ 
କେବଳ ଭାରତବର୍ଷର ଭାଷା ନ ଥୁଲା, ଅପରନ୍ଧୁ ଏହା ଭାରତବର୍ଷରୁ ଉତ୍ପନ 
ହୋଇ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ବ୍ୟାପିରହିଥ୍୍‌ଲା । ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତଭାଷାକୁ ସମସ୍ତ ଭାଷାର 
ଜନନୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏଥୁରୁ ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଏସିଆ 
ମହାଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ସଂସ୍କୃତର ଛାପ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 


Eau 


ଭାରତବର୍ଷର ସଂସ୍କୃତି ସଂସ୍କୃତରେ ହିଁ ଲିପିବଦ୍ଧ । କୌଣସି ଦେଶ ନିଜର 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଭୁଲି ଉନ୍ନତ ହୋଇ ନପାରେ । ଦେଶର ଏତିହ୍ଯ, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ପରମ୍ପରା ତା'ର ଉତ୍ତରପୂରୁଷମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହ ଓ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ । ନିଜର 
ଜ୍ଞାନଗୌରବରେ ଭାରତ ଏକଦା ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀର ଗୁରୂଭାବରେ ବିବେଚିତ 
ହେଉଥ୍ଲା । ମନୁ କହିଛନ୍ତି — 
ଅସ୍ତ ଦେଶପ୍ରସୂତସ୍ଯ ସକାଶାଦଗ୍ରଜନ୍ମନଃ । 
ସଂ ସ୍ଵଂ ଚରିତ୍ରଂ ଶିକ୍ଷେରନ୍‌ ପୃଥ୍‌ବ୍ୟାଂ ସର୍ବମାନବାଃ । 
ଏ ଭାରତବର୍ଷ ହେଉଛି ବିଶାଳ; ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ବାୟୁପୁରାଣ, ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତ 
ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରନଛଧରେ କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ବୃଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ସମୟରେ 
ଭାରତର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରି କହିଥ୍‌୍ଲେ ଯେ — 
““ଚିତ୍ରଂ ଜମ୍ବଦଧୀପଂ ମନୋରମଂ ଢୀବିତଂ ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଜମ୍ବୃଦୁୀପ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଚିତ୍ର ଯେଉଁଠାରେ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଢୀବନ 
ଅମୃତମୟ ହୋଇଥାଏ । ଆମେମାନେ ସେହି ଭାରତବର୍ଷର ସନ୍ତାନ । ସେହି 
ପରମ୍ପରାର ଦାୟାଦ । ଆମର କଥ୍ତଭାଷା ଗୋଟିଏ ହେଲେ ଆମ ଆଚାର 
ଭିନ୍ନ ବ୍ଯବହାର ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ । କିନ୍ଧୁ ବିଭିନ୍ନତାରେ ଏକ୍ଯ ହିଁ ହେଉଛି ଆମର 
ସଂସ୍କୃତି । ଆମର ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତ ହେଉଛି ମା' ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ହେଉଛି ଆମର 
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ଭାଷା । ଏହି ସଂସ୍କୃତି ହିଁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଅଭିହିତ । ତ୍ଯାଗ 
ଏବଂ ତପସ୍ଯା ହେଉଛି ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ବେଦ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଉପନିଷଦ, 
ଗୀତା, ପୂରାଣ ପ୍ରଭୃତି ଶାସ୍ତ୍ରେ ସରଳପ୍ରାଣ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ଆଚାର, ବିଚାର 
ଓ ବ୍ଯବହାର ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଏ ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥ 
ସଂସ୍କୃତଭାଷାରେ ହିଁ ଲେଖାଯାଇଛି । ଏଣୁ ସଂସ୍କତଭାଷାକୁ ଛାଡ଼ି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ବୁଝିବାପାଇଁ କିଭଳି ବା ଆମେ ସମର୍ଥ ହେବା ? ସଂସ୍କୃତିକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଶର 
ପ୍ରଗତି ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି ? 


ବର୍ରମାନ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ, ଏହି ବିଶାଳ ଭାରତବର୍ଷର ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମଶଃ 
ଅବକ୍ଷୟ ଘଟୁଛି । ପ୍ରଗତିର ପଥ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଉଛି । ବିଭିନ୍ନ କାରଣ 
ମଧ୍ୟରେ ସଂସ୍କଚର ଅବହେଳା ମଧ୍ୟ ଭାରତର ଅଧଃପତନ ପାଇଁ ଅନ୍ୟତମ 
କାରଣ । ବଉଁମାନ ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶରେ ଆମେ ଏହି କଥାକୁ ଭଲଭାବରେ 
ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ । ଅନେକ ଜାତୀୟଭାଷା ଅଛନ୍ତି; କିନ୍ଧ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷା ଗୋଟିଏ । 
ଆମ ସମ୍ଭିଧାନରେ ହିନ୍ଦୀକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷା ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ହିନ୍ଦୀଭାଷାର 
ଯେଭଳି ପ୍ରଭାବ ରହିଛି; ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା, ତାମିଲ୍‌, ଆସାମୀ, ଗୁଢୂରାତୀ, 
ମରାଠୀ, ତେଲ୍‌ଟୁ ପ୍ରଭୁତି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ଏହି ସମସ୍ତ ଭାଷା ମଧ୍ଯରୁ କେହି କାହାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ 
ଅଙ୍ଗୀକାର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ନୃହଁନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସଂସ୍କୃତଭାଷା କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ବା 
ପ୍ରଦେଶର ଭାଷା ନୁହେଁ । କୂମାରିକାଠାରୁ ହିମାଳୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁଠାରେ ସଂସ୍କୃତର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ରାସି ରହିଥ୍‌ବା ପରାଧୀନତା ଏହି 
ଭାଷାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଘୋର ଅନ୍ଧକାରାଚ୍ନ ରଚ୍ଚନୀରେ 
ପ୍ରଦୀପର ଶିଖା ଭଳି ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାକୁ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରି 
ରଖିଛି । ସ୍ଟେହ ହେତୁରୁ ହିଁ ସନ୍ତାନମାନେ ଜନନୀର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ଅଙ୍ଗୀକାର 
କରିଥାନ୍ତି । ଏଣୁ ସଂସ୍କୃତଭାଷା ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ଭାଷା ଯିଏକି ସମଗ୍ର ଦେଶକୁ 
ଏକତା ଏବଂ ଅଖଣ୍ଡତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖିପାରିବ । 

ବହୂ କଷ୍ଟରେ ଭାରତବର୍ଷର ରାଜନୈତିକ ଏବଂ ପ୍ରଶାସନିକ ଏଁକ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଛି । ଆନ୍ତରିକତାର ସହିତ ଏହି ଏକତାର ସୁରକ୍ଷା କରିବା ଆମର କର୍ଗବ୍ଯ । 
ଆମର ସମ୍ଚିଧାନରେ ବହୁ କର୍ମସୂଚୀ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ସମ୍ଚିଧାନ 
ଅନୁସାରେ ଭାରତବର୍ଷର ଶାସନ ପରିଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ଅନେକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ 
ଅଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସୂପ୍ରିମ୍‌ କୋର୍ଟ, ପାଲ୍ୟାମେଣ୍ଟ୍‌ ଏବଂ ଭାରତୀୟ ସେନା 
ପ୍ରଭୃତି । ସେହିଭଳି ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକୀ ଯୋଜନା ବଳରେ ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂହତି 
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ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଶାସନ ଅଥବା ସମ୍ଭିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେତିକିବେଳେ ଏକତା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏ କ୍ୟ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଅଏ । 
ଆମର ପରମ ସୌଭାଗ୍ୟ ଯେ ଦେଶର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ଯ ଓ ସଂହତିକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିପାରୁଥ୍ବା ସଂସ୍କୃତଭାଷା ବର୍ମାନ ମଧ୍ଯ ଆମ ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥିତ । ସେହି 
ଭାଷାର ଆଦର ଉତ୍ତର-ଭାରତରେ ଯେଭଳି ଦକ୍ଷିଣ“ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି । 
ଯେଭଳି ପୂର୍ବରେ ସେହିଭଳି ପଶ୍ଚିମରେ । ବହୁ ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ୟରେ ଏକ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହିଁ ଆମର ସଂସ୍କୃତି । “ଏକଂ ସଦ୍‌ବିପ୍ରା ବହୁଧା ବଦନ୍ତି” ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ସଂସ୍କୃତଭାଷା । ଏହାହିଁ ଆମର ଏହି ଏକ୍ଯକୁ ବଢ୍ରନିର୍ଘୋଷ ସ୍ଵରରେ ପ୍ରଚାର 
କରିଥାଏ । ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ଏହି ଭାଷା ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ଯକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ପ୍ରଚାର କରିପାରିଛି । ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷା ଭାବରେ ହିନ୍ଦୀ ଦେଶର ବ୍ଯବହାର 
ଭାଷା ହେଉ - ଏଥ୍‌ରେ କିଛି ଆପରି ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ସଂସ୍କୃତର ପରମ୍ପରାରୁ 
ଆମେ ଯଦି ବିଚ୍ୟୁତ ହେଉ, ତେବେ ଆମର ବିନାଶ ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଗର୍ବର 
ସହିତ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ — ସଂସ୍କୃତ ଜାଣିଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଉକ୍ସଷ୍ଠତର ଭାରତୀୟ । 
କାରଣ ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ଯେଉଁ ଆଚାର, ପରିବେଶ ଏବଂ 
ରୂଚିବୋଧ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ ହୋଇଥାଏ; ତାହାହିଁ ସଂସ୍କୃତରେ ଲିଖିତ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଛି । ବେଦର ଜ୍ଞାନ ଭାରତର ସ୍ଵାଭିମାନବର୍କକ ¬ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 

ଯିଏ ସଂସ୍କୃତ ଜାଣେ; ଯିଏ ସଂସ୍କଚ-କାବ୍ଯସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ପୁରାଣ ପ୍ରଭୃତି ଶାସ୍ତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରେ; ସେ ଭାରତର ଆମ୍ମାକୁ ଚିହ୍ନିଥଆାଏ । ବ୍ୟାସଙ୍କ ସହିତ ସେ ହିମାଳୟରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ବନପ୍ରାନ୍ତର ବା ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରରେ ପର୍ଯ୍ୟଟନ କରିଥାଏ । 
ବାଲ୍ଧୀକିଙ୍କ ସହିତ ପଞ୍ଚବଟୀରେ ଶରତ୍‌ ଯାପନ କରେ ଏବଂ ଲଙ୍କା ଓ କିସ୍ିନ୍ଧ୍ୟାକୁ 
ଦେଖିଥାଏ । କାଳିଦାସଙ୍କ ସହିତ ସେ ମେଘର ପୃଷ୍ଠରେ ଆରୋହଣ କରି 
ଭାରତବର୍ଷର ଅପୂର୍ବ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଉପଭୋଗ କରେ । ବିଶ୍ଵବିଜୟୀ ସମ୍ରାଟ୍‌ ରଘୁଙ୍କର 
ସୈନିକମାନଙ୍କ ସହିତ ସେ ସସାଗରାଧରାକୁ ଜୟ କରିଥାଏ । ଭର୍ରହରିଙ୍କ ସହିତ 
ସଂସାର ସମ୍୍ଭରୋଗର ଅନିତ୍ଯତାକୁ ଅନୁଭବ କରେ । ଦଶ୍ଡୀଙ୍କ ସହିତ କାଞ୍ଚୀପୁରର 
ସ୍କଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ସୋମଦେବଙ୍କ ସହିତ ସାଗରଯାତ୍ରାର ମାଦକତା, ଶୃୂଦ୍ରକଙ୍କ ସହିତ 
ନାଗରିକମାନଙ୍କର ସୌଖୀନ ଜୀବନକୁ ସେ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ । ବିଶ୍ଵନାଥ 
କବିରାଜଙ୍କ ସହିତ ଭାଷାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟକୁ ସେ ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ । 
ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତର ଚର୍ଚ୍ଚା ସର୍ବଥା କରାଯିବା ଉଚିତ । 

ଦେଶର ଏକ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ସଂସ୍କୃତର ଆବଶ୍ଯକତା ବିଷୟରେ ଆମେ 
ଅନୁଭବ କରୁ । ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ ସଂସ୍କୃତର କୌଣସି ଉପାଦେୟତା ଅଛି କି 
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ନାହିଁଓ ଏ ବିଷୟରେ ବର୍ଭମାନ ବିଚାର କରିବା । ଯେଭଳି ଇଂରାଜୀ, ଫ୍ରେଞ୍ଚ, 
ଜର୍ମାନୀ, ରୂଷୀୟ ପ୍ରଭୃତି ଭାଷା ବଳରେ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିହୁଏ ଏବଂ 
କୃଷି, ଶିଛ, ବ୍ୟବସାୟ, ନିର୍ମାଣ ଓ ଚିକିତ୍ସା ପ୍ରଭୃତି ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ ହୋଇଆଏ; 
ସେହିଭଳି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସଂସ୍କତଭାଷା ବଳରେ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନକୁ 
ଜାଣିହେଉଥ୍‌ଲା । ଏହି ବ୍ୟବହାର -ବିଦ୍ୟାକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ସଂସ୍କୃତର ଅଧ୍ଯୟୟନ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ପରାବିଦ୍ୟା ଓ ଅପରାବିଦ୍ଯା ବିଷୟରେ ସଂସ୍କୃତରେ ବେଶ୍‌ ଚରା 
ହୋଇଛି । ଉପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି — ‹ଅବିଦ୍ୟାଦ୍ଧାରା ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ କରି 
ବିଦ୍ୟାବଳରେ ଅମୃତତ୍ର ସନ୍ଧାନ ଲାଭ କର ।” ସଂସ୍କୃତରେ ଯେଭଳି ଅବିଦ୍ଯୟାର 
ଚର୍ଚ୍ଚା କରାଯାଇଛି, ସେହିଭଳି ବିଦ୍ୟାର ମଧ୍ଯ । କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ସବୁବେଳେ ମନେ 
ରଖିବା ଉଚିଚ ଯେ — ପାରମ୍ପରିକୀ ରୀତିକୁ ଛାଡ଼ି ଆଧୁନିକ ଶୈଳୀରେ ହିଁ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତଶାସ୍ତ୍ତର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯିବା ଉଚିତ । . 
କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ; ସଂସ୍କୃତଭାଷାର ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ୟଶାସ୍ତ ଗୁଡ଼ିକର 
ଉପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ରସର ଆସ୍ଵାଦନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ଶ୍ରୀଜୟଦେବ 
ଗୀତଗୋବିନ୍ଦରେ କହିଛନ୍ତି, ଯଥା — 
ଯଦି ହରିସ୍ଵରଣେ ସରସଂ ମନୋ 
ଯଦି ବିଳାସକଳାସୁ କୁତୂହଳମ୍‌ । 
ସରସକୋମଳକାନ୍ତ -ପଦାବଳୀଂ 
ଶୃଣୁ ତଦା ଜୟଦେବଂ-ସରସ୍ଵତୀମ୍‌ । 
ଆଉରି ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କୃତଭାଷା ଦାରା ଭାରତବର୍ଷର ବିଶ୍ଵଜନୀନତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । 
କୁହାଯାଇଛି — 
ମାତା ଚ ପାର୍ବତୀ ଦେବୀ ପିତା ଦେବୋ ମହେଶ୍ବରଃ । 
ବାନ୍ଧବାଃ ଶିବଭକ୍ତାଷ୍ଚ ଭବନଂ ଭୂବନତ୍ରୟମ୍‌ । 
କେଉଁ ଭାଷାରେ କବି ଏଭଳି ଗାଇପାରେ ? 
ସମସ୍ତ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ଏବଂ ବିଶେଷଭାବରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଅଧ୍ୟୟନ 
ଓ ପ୍ରଗତି ନିମନ୍ତେ ସଂସ୍କୃତଭାଷାର ଅଧ୍ୟୟନ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ସଂସ୍କୃତ 
ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ— ଏ ଦୁଇଟି ଭାଷା ଗୋଟିଏ ବୃନ୍ତର ଦୃଇଟି ଫୁଲଭଳି । ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ସମୃବି ସଂସ୍କୃତଭାଷାକୁ ଛାଡ଼ି ହୋଇ ନ ପାରେ । 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାକୁ ଦେବଭାଷା ବୋଲି କହି ଆମେ ଏହି ଭାଷାପ୍ରତି ବହୁତ 
ଅବିଚାର କରିଛୁ । ସଂସ୍କୃତ ହେଉଛି ବସ୍ତୁତଃ ଲୋକମାନଙ୍କର ଭାଷା, ଜନସାଧାରଣଙ୍କର 
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ଭାଷା । ତାହା କେତେବେଳେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଭାଷା ହେଲା ? ତେଣୁ ଏହି 
ଭାଷା ଯେଭଳି ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସରଳ ଉପାୟରେ ପ୍ରଚାରିତ 
ହେବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ଯତ୍ବ କରିବା ଉଚିତ । 


ସରଳତା ବିନା ସଂସ୍କୃତଶି କ୍ଷା ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବ୍ୟାକରଣ 
ସଂସ୍କୃତଭାଷା ଶିକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ଯକ, କିନ୍ଧ ସଂସ୍କଚଭାଷା କେବଳ ବ୍ଯାକରଣ 
ନୁହେଁ । 

“ବିନା ବ୍ୟାକରଣଂ ବାଣୀ ବ୍ୟଞ୍ଜନଂ ଲବଣଂ ବିନା । 


ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି । ଯେଭଜି ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁସାରେ ଲୁଣ ପକାଇ ତରକାରିକୁ 
ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥାଏ, ସେହିଭଳି ବ୍ୟାକରଣର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୁସାରେ କରାଯିବା ଉଚିତ । ତା'ଠାରୁ ଅଧ୍କ ନୁହେଁ । 

ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖର ବିଷୟ ଯେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାପଦତିରେ ସଂସ୍କୃତର 
ମୂଲ୍ୟକୁ କମେଇ ଦିଆଯାଉଛି । ସଂସ୍କୃତ ଶିକ୍ଷକ ଓ ଅଧ୍ଯୟାପକମାନେ ବହୁକାଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀ ନାଗରିକ ଭାବରେ ଗଣାଯାଉଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ନ୍ୟୁନଦୃଷ୍ଠରେ ଦେଖାଯାଉଛି । ଏହି କାରଣରୁ ବେଳେବେଳେ ସଂସ୍କୃତ ଛାତ୍ର ଓ 
ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହୀନମ୍ମନ୍ୟତା ଦେଖାଯାଏ । ଏହା କଦାପି ସ୍ଟହଣୀୟ ନୁହେଁ । 
ସଂସ୍କୃତଭାଷା ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଭଳି । ଆତ୍ମାକୁ ନିନ୍ଦା କରି କେହି 
କେବେ ଉନ୍ନତିବିଧାନ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତର 
ଅବଜ୍ଞା ଆମର ଅଧୋଗତିର କାରଣ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତର 
ଉନ୍ନତିରେ ଏହି ଭାରତର ଉନ୍ନତି ସନ୍ିହିତ । ଏହି ଗୁରୁ ଦାୟିତ୍ଵକୁ ସଂସ୍କୃତଜ୍ଞମାନେ 
ହିଁ ସମ୍ପନ୍ତ କରିପାରିବେ । ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତଜ୍ଞମାନଙ୍କର ହୀନମ୍ମନ୍ଯତା କଦାପି ସ୍ଟହଣୀୟ 
ନୁହେଁ । ସମୟ ଥଲା; ଯେତେବେଳେ ସଂସ୍କୃତଭାଷା କଳକଲ୍ଲୋଳିନୀ ଜାହୁବୀ 
ଭଳି କେବଳ ଯେ ଆମର ଦେଶରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥ୍‌ଲା ତାହା ନୂର୍ଦେ, 
ଅଧ୍‌କନ୍ତୁ ସମଗ୍ର ଏସିଆ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଏହାର ପ୍ରବାହ ରହିଥ୍‌ଲା । ଯେତେବେଳେ 
ଗଙ୍ଗା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ଭଗୀରଥ ତପସ୍ଯାବଳରେ ଗଟଙ୍ଗାର ପୁନଃ 
ଆବିର୍ଭାବ କରାଇଥ୍ଲେ । ବର୍ଗମାନ ଏହି ସଂସ୍କୃତରୂପିଣୀ ସୁରତରଙ୍ଗିଣୀ ଅବଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ । 

ତେଣୁ ଭାରତବାସୀ. ଭଗୀରଥଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ସଂସ୍କୃତଭାରତୀଙ୍କର ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରିବା 
ପାଇଁ ସଂକନ୍ପବଦ୍ଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


୮୭ 
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କାଳିଦାସ 


ଗ୍ରୀକ୍‌ ଭାଷାରେ ହୋମର୍‌, ଲାଟିନ୍‌ରେ ଦାନ୍ତ ଇଂରେଜୀରେ ସେକସ୍‌ପିଅର 
ଓ ଜର୍ମାନୀରେ ଗେଟେଙ୍କର ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ, ସଂସ୍କୃତସାହିତ୍ଯରେ କାଳିଦାସ ସେହି 
ସ୍ଥାନ ଅଧୁଵକାର କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏ ଦେଶର ଜାତୀୟତା ଓ ଅନ୍ତରାମ୍ମାର କବି 
ଏବଂ ବିଶ୍ବର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ । କବି ଭର୍ର୍‌ହରିଙ୍କ ଭାଷାରେ, 
“ନମ୍ରତ୍ଧେନୋନ୍ନମନ୍ତଃ ପରଗୁଣକଥନୈଃ ସ୍ଵାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ କୀର୍ଉଭୟନ୍ତଃଃ ପରି କାଳିଦାସ 
ନମ୍ରତାରେ ସବୁ କବିଙ୍କୁ ବଳିଯାଇଛନ୍ତି । ରଘୁବଂଶ ରଚନା କରିବାବେଳେ ସେ 
ବାରମ୍ବାର ଏହା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଯଥା — 


““ମନ୍ଦଃ କବିଯଶପ୍ରାର୍ଥୀ 
ଗମିଷ୍ୟାମ୍ୟପହାସ୍ୟତାମ୍‌ । 
ପ୍ରାଂଶୁଲଭ୍ୟେ ଫଳେ ଲୋଭାଦ୍‌ 
ଉଦ୍‌ବାହୂରିବ ବାମନଃ ।” 


ମୁଁ ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ କବି । ଯଶୋଲାଭର ଇଚ୍ଛା କରି ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପହାସର 
ପାତ୍ର ହେବି, ଯେପରିକି ଡେଙ୍ଗା ଲୋକ ଯେଉଁ ଫଳକୁ ତୋଳିପାରିବ, ବାମନ 
ତାକୁ ହାତ ବଢ଼ାଇ ଉପହସିତ ହୁଏ । 


ପୁଣି 
“କ୍ସ ସୂର୍ଯ୍ୟଝପ୍ରରବୋ ବଂଶଃ 
ଜ୍ଵ ଚାଳ୍ପବିଷୟା ମତିଃ 
ତିତୀର୍ଷ୍ୁର୍ଦ୍ସ୍ତରଂ ମୋହାତ୍‌ 
ଉଦୁପେନାସ୍ତି ସାଗରମ୍‌ ।” 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶ କେଉଁଠି ଓ ମୋପରି ସାମାନ୍ୟ ବ୍ରଦିର ଲୋକ କେଉଁଠି ? ମୁଁ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଦୁସ୍ତର ସାଗରକ୍ର ଭେଳାରେ ପାରିହେବାକୁ ବସିଚି । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ନମ୍ରତାର ଆବରଣ ତଳେ ଏକ ଉଜ୍ଜଳ ପ୍ରତିଭା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ସାହିତ୍ୟକୁ 
ଉତ୍ତାସିତ ଓ ଉନ୍ନେଷିତ କରିଚି । 


C୮ 
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କାଳିଦାସ ଥୁଲେ ଚିରନ୍ତନର କବି । ଯାହାହିଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ସତ୍ଯ, ତାହା 
ସେ ତାଙ୍କର ଅନନଧକରଣୀୟ ଭାଷାରେ କହିଯାଇଛନ୍ତି । ସେ ଜାଣିଛନ୍ତି ¬ ପ୍ରତି 
ମୁହୂର୍ଗରେ ଯାହା ନୂଆ ହୋଇ ଦେଖାଯାଏ, ତାହାର ନାମ ହେଉଚି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ । 


““୍ଣେ କ୍ଷଣେ ଯତ୍‌ ନବତାଂ ବିଧରେ 
ତଦେବ ରୂପଂ ରମଣୀ ଯୟତାୟାଃ ।” 


ଇଂରେଜ କବି କୀଟସ୍‌ ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛନ୍ତି 
A thing of beauty is joy for ever. 


ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ । ଯେତେବେଳେ ସତ୍‌ ଲୋକମାନେ ସନ୍ଦେହରେ 

ପଡ଼ିଯାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣ ବା ବିବେକ ହିଁ ତାଙ୍କର ପ୍ରମାଣ ହୋଇଥାଏ । 
 ସତାଂ ହି ସନ୍ଦେହପଦେଷୁ ବସ୍ୃଷୁ 
ପ୍ରମାଣମନ୍ତଃକରଣପ୍ରବୃତୟଃ ।' 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହାକୁ ଅନ୍ତରର ବାଣୀ ବା nne¢୮ v୦ ବୋଲି କହୁଥ୍‌ଲେ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ କହିଥ୍‌ଲେ, ୮ shall obey God rather than the People 
ଠf Athens. “ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଇନକୁ ମାନିବି, କିନୁ ଏ ଥେନୁ ଲୋକଙ୍କୁ ନୁହେଁ । 

କାଳିଦାସ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜାତୀୟ ଗୌରବର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ । 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କାବ୍ୟ, ନାଟକରେ ଭାରତର ଭୌଗୋଳିକ ଅଖଣ୍ଡତା, ସାଂସ୍କୃଚିକ 
ଏକଚା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ବିଶେଷତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଚି । ସେ କେଉଁ ଅଞ୍ଚଳର 
କବି, କେଉଁ ସମୟର କବି, ତାହା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିରୂପିତ ହୋଇ ନାହିଁ । 
ଯେ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷକୁ ନିଜ କାବ୍ଯର କ୍ଷେତ୍ରରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଚି, ସେ 
କାହିଁକି ନିଢ଼ର ଆଞ୍ଚଳିକତ୍ସର ପରିଚୟ ଦେବ ? ଯେ ଏକ ନିଦିଷ୍ଠ କାଳରେ 
କବିତା ଲେଖିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଚିରକାଳ ପାଇଁ ଲେଖିଯାଇଟି, ନିଦିଷ୍ଟ ସମୟର ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ତା'ର କେବେ ବିଚାର ହୋଇ ନ ପାରେ । କବିଙ୍କର ଭାଷାରେ ସେ 
ଦିକ୍କାଳାଦ୍ୟନବଚ୍ଛିନ । କୌଣସି ଦେଶଂ-କାଳ-ପାତ୍ର ତାଙ୍କୁ ଆବଦ୍ଧ କରି ରଖି 
ନ ପାରେ । 

ଭାରତର ଭୌଗୋଳିକ ଏକ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହିମାଳୟଠାରୁ କୁମାରିକା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ଭାରତଭୂମି କାଳିଦାସଙ୍କ ଲେଖାର ଉପଜୀବ୍ଯ ହୋଇଚି । ଗ୍ରୀକ୍‌ କବି 
ହୋମରଙ୍କ ଇଲିଆଦ କାବ୍ୟର ଆଧାର ସମଗ୍ର ଗ୍ରୀକ୍‌ ସଂସାର ! କାଳିଦାସଙ୍କ 
ରଘୁବଂଶ କାବ୍ୟ ସେହିପରି ଅଯୋଧାଠାରୁ ଲଙ୍କା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷକୁ 
କେନ୍ଦ୍ର କରି ଲେଖାଯାଇଚି । ରଘୁଙ୍କର ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ଓ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଯୋଧଧା 


୮୯ 


Digitized by srujanika@gmail.com 
! 6 


ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଜନ ଉଭୟରେ ଭରତବର୍ଷର ସମୁଦ୍ର ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଅରଣ୍ୟାନୀ, ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ 
ଓ ନଗର ବର୍ଣ୍ତିତ ହୋଇଛି । ମେଘଦୂତ କାବ୍ୟରେ ମଧ୍ଯଭାରତର ରାମଗିରିଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଯକ୍ଷର ମେଘ ଭାରତବର୍ଷ ପରିକ୍ରମା କରିଛି ଓ ତା'ର ଏହି 
ଭ୍ରମଣପଥରେ ନର୍ମଦା, ବେତ୍ରବତୀ, ସିପ୍ରା୍‌ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା ଆଦି ନଦୀ; ବିଦିଶା, 
ଉଡ୍ଚୟିନୀ ଆଦି ନଗରୀ; ବିନ୍ଧ୍ଯୟ ଅମରକକ୍ଟକ ଓ ହିମାଳୟ ପର୍ବତମାଳା; ବେତ, 
ବାଉଁଶ, ଜାମୁ ଆଦି ବୃକ୍ଷର ମନୋରମ କୁଞ୍ଃ କେତକୀ, କଦମ୍ବ ଜାଇ, 
ମଲ୍ଲୀ, ପଦ୍ମା କହ୍ଲାର ଆଦି ଫୁଲ; କାକ, ହଂସ, ମୟୂର ଆଦି ପକ୍ଷୀଃ ଏହି 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ ଭାରତବର୍ଷର ନରନାରୀମାନଙ୍କର ଆମୋଦ -ପ୍ରମୋଦପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ 
ଓ ଶେଷରେ ହିମାଳୟରେ ତପସ୍ଯାରତ ସିଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପରିଚୟ ମିଳେ । 
ଅଭିଜ୍ଞାନଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌'ରେ ଆଶ୍ରମର ଜୀବନ ଓ ରାଜସଭାର ସମାରୋହ, ରାଜା, 
ମନ୍ତ୍ରୀଃ ବିଦୂଷକ, ଧୀବର, ରାଜକର୍ମଚାରୀ ଆଦି ବହୁ ଶ୍ରେଣୀର ବ୍ୟକ୍ରିଙ୍କର ଜୀବନର 
ଚିତ୍ର ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । “ରତୁସଂହାର” କାବ୍ୟରେ ଭାରତର ଛଅଟିଯାକ ରତୁର 
ମଧୁର ବୈଚିତ୍ର୍ମୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ଓ ଢୀବନ ଯୌବନ ଉପରେ ତାର ପ୍ରଭାବ 
ଅନୁଭବ କରାଯାଏ । ଜୁମାର ସମ୍ଭବ”ରେ ହିମାଳୟର ମହିମା ଓ ଦାମ୍ପତ୍ୟ 
ପ୍ରେମର ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ମୋଟ ଉପରେ କାଳିଦାସଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ 
କଲେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ଏକ ବିରାଟ ପଟୁଆର ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ପରି ଆଖି ଆଗରେ 
ଝଲସିଯାଏ । 


କିନ୍ଧ କେବଳ ଭାରତର ଭୂଗୋଳ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଇଁ 
କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ୟ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ଜୟଦେବ ତାଙ୍କର ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ଆରମ୍ଭରେ 
ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, “ଯଦି ହରିସ୍ଵରଣେ ସରସଂ ମନୋ, ଯଦି ବିଳାସକଳାସୁ କୁତୃହଳମ୍‌' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ହରିଭଜନରେ ଇଚ୍ଛା ଅଛି କିମ୍ବା ଯଦି ବିଳାସରେ ଆଗ୍ରହ ଅଛି, 
ତାହାହେଲେ ସବୁ ଏହି ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ କାବ୍ୟରେ ରହିଚି । 


ସେହିପରି କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ଯ-ନାଟକର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ସେଥୁରେ ବିଳାସର 
ସାମଗ୍ରୀ ଯେତିକି ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ, ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ । ଉପମା କାଳିଦାସସ୍ଯ । ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନାର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଉପମା । 
ରୂପସୀ ଶକୁନ୍ତଳା ବଳ୍‌କଳବସ୍ତ ପରିଧାନ କରିଛନ୍ତି । କାଳିଦାସ କହୁଛନ୍ତି 
“ ସରସିଢମନୁବିଦ୍ଧଂ ଶୈବଳେନାପି ରମ୍ୟଂ 
ମଳିନମପି ହିମାଂଶୋର୍ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ୍ମୀଂତନୋତି 
ଇୟମଧ୍‌କମ ନୋଜ୍ଞା ବଳ୍କଳେନାପି ତନ୍ମୀ 
ଜିମିବ ହି ମଧୂରାଣାଂ ମଣ୍ଡନଂ ନାକୃତୀନାମ୍‌ ।” 


[ଧି ) 
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ପଦ୍ଧରେ ଶିଉଳି ରହି ସେ ଯେପରି ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯାଏ, ଚନ୍ଦ୍ରରେ କଳାଦାଗ 
ଯେପରି ତା'ର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବଢ଼ାଇଥାଏ, ବଳ୍କଳ ପରିଧାନ କରି ସୁନ୍ଦରୀ ଶକୁନ୍ତଳା 


ଆହୁରି ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । ଅଳଙ୍କାର କିଛି ନୁହେଁ । ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଥଲେ 
ଅଳଙ୍କାର ଦରକାର ନାହିଁ । 


—~ 


କମ୍ବା — 


'“ଏକୋହି ଦୋଷୋ ଗୁଣସନିପାତେ 
ନିମଜତୀ ନ୍ଦୋଃ କିରଶେଷ୍ପିବାଙ୍କଃ । 


ଚନ୍ଦ୍ରକିରଣରେ ଚନ୍ଦ୍ରର କଳଙ୍କ ଯେପରି ଲୁଚିଯାଏ, ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ଦୋଷ 
ଥୁଲେ ବହୁ ଗୁଣ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଲୁୂଚିଯାଏ । 


ପ୍ରକୃତି ବର୍ଣ୍ଣନା ଓ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମନୁଷ୍ଯର ଗଭୀର ସମ୍ପର୍କ କାଳିଦାସଙ୍କ 
ଲେଖାରେ ପ୍ରସୂଟିତ ହୋଇଛି । ଶକୁନ୍ତଳା ଏହି ପ୍ରକୃତିର କୋଳରେ ଲାଜିତ-ପାଳିତ । 
ଗଛରେ ସେ ପାଣି ଦେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ପାଳକ ପିତା କଣ୍ଙ୍କ ନିର୍ଦେଶରେ । 
ମାତ୍ର ସେ କହୁଛନ୍ତି 


“ନ କେବଳଂ ତାତନିୟୋଗଃ ଅସ୍ତି 
ମମାପି ସୋଦରସ୍ବେହ ଏତେଷୁ'' । 


କେବଳ କଣ୍ଡଙ୍କଦ୍ଧାରା ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୋଗୁ ନୁହେଁ, ମୋର ଏମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭ୍ରାତୃସ୍ଫେହ ରହିଚି । 
ଶକୁନ୍ତଳା କଣ୍ଠଙ୍କ ଆଶ୍ରମ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବାବେଳେ ମୃଗମାନେ ଘାସ ଖାଇବା 
ବନ୍ଦ କରି ଦେଉଛନ୍ତି । ମୟୂରମାନେ ନୃତ୍ୟ କରିବା ବନ୍ଦ କରିଦେଉଛନ୍ତି ଓ 
ଲତାମାନଙ୍କରୁ ପତ୍ରର ଅଶ୍ର ଝରିପଡୁଛି । କଣ୍ଠ ତାଙ୍କ ସମ୍ଚର୍କରେ କହୁଛନ୍ତି — 
“ ପାତୁଂ ନ ପ୍ରଥମଂ ବ୍ୟବସ୍ୟତି ଜଳଂ 
ଯୁଷ୍ଠାସ୍ଵପୀତେଷୁ ଯା 
ନାଦର୍ତେ ପ୍ରିୟମଣ୍ଡନାପି ଭବତାଂ 
ସ୍ମେହେନ ଯା ପଲ୍ଲବମ୍‌ 
ଆଦୌ ବଃ କୂସୁମପ୍ରସୂତିସମୟେ 
ଯସ୍ୟା ଭବତ୍ୁସବଃ 
ସେୟଂ ଯାତି ଶକୁନ୍ତଳା ପତିଗୃହଂ 
ସର୍ବୈରନୁଜ୍ଞାୟତାମ୍‌ ।” 


୯୧ 
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ତୁମ୍ଭେମାନେ ପାଣି ପିଇ ନ ଥ୍‌ବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ନିଜେ ପାଣି ପିଏ ନାହିଁ, 
ବେଶ ହେବାପାଇଁ ନିଜର ରୂଚି ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯେ କେବେହେଲେ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ର ଛିଶ୍ଡାଏ ନାହିଁ, ଫୁଲସବୁ ଫୁଟିବା ସମୟ ଯାହାର ଉତ୍ସବର ସମୟ, ସେ 
ଶକୂନ୍ତଳା ବର୍ଭମାନ ପତିଗୃହକୁ ଯାଉଚି । ତୁମେ ସମସ୍ତେ ଚାକୁ ଅନୁମତି ଦିଅ । 
କେବଳ ଅଭିଜ୍ଞାନ-ଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌'ରେ ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନା ନାହିଁ, ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସୀତାଙ୍କୁ 
ନିର୍ବାସିତ କରିବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ମୟୂରମାନେ 
ନୃତ୍ୟ ବନ୍ଦ କରିଦେଉଛନ୍ତି, ଗଛରୂ ଫୁଲ ଝରିପଡ଼ୁଛି, ବନହରିଣୀ ତା'ର ଅର୍ଵଚର୍ବିତ 
କୃଶ ଘାସକୁ ଫିଙ୍ଗିଦେଉଚି । 
““ନୂଚ୍ୟଂ ମୟୂରାଃ କୁସୁମାନି ବୃୁକ୍ଷାଃ 
ଦର୍ଭାନୁପାରାନ୍‌ ବିଜହୂର୍ଦରିଣ୍ୟଃ 
ତସ୍ୟାଃ ପ୍ରପନ୍ତେ ସମଦୁଃଖଭାବ ¬ 
ମତ୍ୟନ୍ତମାସୀଦ୍‌ ରୁଦିତଂ ବନେପି ।”’ 


ଦୃଷ୍ୟନ୍ତ ନଗରୀର କୋଳାହଳ -ଜୀବନରୁ କଣ୍ଠଙ୍କ ଆଶ୍ରମ ଭିତରକୁ ଆସି ହଠାତ୍‌ 
ଅପାର ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି । 


କିନ୍ଧ ସବୁଠାରୁ କାଳିଦାସଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଚି କଳା-ରସ ପରିବେଷଣ 
ଛନରେ ଦାମ୍ଚତ୍ୟ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ପ୍ରେମ ଶିକ୍ଷା ସେ ଦେଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ସୁନ୍ଦରୀ ନାରୀମାନେ ମୃ୍ିମତୀ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି । 


‘ତନ୍ମୀ ଶ୍ୟାମା ଶିଖରିଦଶନା ପକ୍ସବିମ୍ବାଧରୋଷ୍ଠୀ' 


କେବଳ ୟକ୍ଷର ପ୍ରଣୟିନୀ ନୁହେଁ, ବବିକ୍ରମୋର୍ବଶୀୟମ୍‌'ରେ ଭର୍ବଶୀ, 

ଅଭିଜ୍ଞାନ -ଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌ରେ ଶକୁନ୍ତଳା, ରଘୁବଂଶମ୍‌ରେ ସୁଦକ୍ଷିଣା, ଇନ୍ଦୁମତୀ, ସୀତା, 
ଜୁମାରସମ୍ଭବରେ ପାର୍ବତୀ ଏହିପରି ଅପରୂପ ଲାବଣ୍ଯର ଅଧ୍କାରିଣୀ, ମାତ୍ର 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ଯୌବନ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଚିତ୍ର, ଯାହାକି କାଳିଦାସଙ୍କ ଲେଖାରେ 
ବାରମ୍ବାର ପ୍ରାଣବନ୍ତ ହୋଇଉଠିଟି ତାହାକୁ ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ ବୋଲି ମନେ କରୁ 
ନାହାନ୍ତି । “ମାଳବିକାଗ୍ମିମିତ୍ରମ'ରେ ସେ କହୁଛନ୍ତି — 

ଅପ୍ୟାକରସମୁପୂନ୍ନା ମଣିର୍ଯାତିରସଂସ୍କୃତା 

ଜାତରୂପେଣ କଲ୍ଯାଣି ନହି ସଂଯୋଗମର୍ଦଦସି । 


ଖଣିରୁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଯେଉଁ ମଣି ବାହାରୁଚି ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତ ନୁହେଁ । 
ସୁନା ସଙ୍ଗେ ମିଶାଇବାକୁ ହେଲେ ତାଜୁ ପରିଷ୍କୃତ ଓ ଉପଯୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । 
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ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ଉଦ୍ଦାମତା ଓ ଯୌବନ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ପଛରେ 
ଶିକ୍ଷା ଓ ସାଧନା, ଯାହାକୁ ଥଧୋଧ୍ୟ[j ବୋଲି କୂହାଯାଉଟି, ତାହା ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । କାଳିଦାସଙ୍କ ଲେଖାରେ ଉଜ୍ୟିନୀର ନାଗରିକମାନେ ବାରାଙ୍ଗନାମାନଙ୍କୁ 
ଧରି ବଣଭୋଜି କରିବାର ଦୃଶ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଚଟି । ଅଗ୍ନିମିତ୍ରଙ୍କର ବହୁ 
ପ୍ରେମିକା ପ୍ରୀତି ଓ ରଘୁବଂଶର ଶେଷ ରାଜା ଅଗ୍ନିବର୍ଣ୍ଣଙ୍କର କାମୁକ ଜୀବନର 
ପରିଣତି ସେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ଏମାନେ ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ନୃହନ୍ତି । 
କାଳିଦାସଙ୍କର ଆଦର୍ଶ bଠ me ମର Love ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
ହେଉଚି, ହର-ପାର୍ବଚୀ ବା ଦୁଷ୍ଯନ୍ତ-ଂଶକୂନ୍ତଳାଙ୍କ ପରିଣତ ପ୍ରେମ । ପାର୍ବତୀ 
ମହାଦେବଙ୍କୁ ରୂପରେ ମୁଗ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ 
ଦେବତାମାନେ କାମଦେବଙ୍କୁ ପଠାଉଛନ୍ତି । ଅରଣ୍ୟରେ ହଠାତ୍‌ ବସନ୍ତ ଆସିଯାଉଟି, 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଚିତ୍-ବିକାର ଘଟୁଚି । କାମଦେବ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କାମୁୂକତାର 
ଶର ତପସ୍ଯାରତ ମହାଦେବଙ୍କୁ ନିକ୍ଷେପ କରୁଛନ୍ତି ଓ ପାର୍ବତୀ ଆଶାର ମାଦକତା 
ଘେନି ଶିବଙ୍କର ଧ୍ଯାନଭଙ୍ଗକୁ ଅପେକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ କ'ଣ ହେଉଚି ? ଶିବଙ୍କର 
ତୃତୀୟ ନେତ୍ର ବା ଜ୍ଞାନ-ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲିଯାଉଚଟି ଓ କାମଦେବ ଜଳି ଭସ୍ୀଭୂତ 
ହେଉଛନ୍ତି । ପାର୍ବତୀ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏ ପନ୍ଦ୍ମା ନୁହେଁ, ତାଙ୍କର ପନ୍ଞା ହେଉଚି — 
“ 'ଅନେନ ଧର୍ମଃ ସବିଶେଷମଦ୍ୟ ମେ 
ତ୍ରିବର୍ଗସାରଃ ପ୍ରତିଭାତି ଭାବିନି !”' 
ତ୍ରିବର୍ଗସାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମ ଅଥି ଓ କାମ ମଧ୍ଯରେ ସାର ଧର୍ମର ସାଧନା 
ସେ କରୁଛନ୍ତି । ରୂପାଭିମାନକୁ ଫିଙ୍ଗିଦେଇ ସେ ଘୋର ତପସ୍ୟାରେ ରତ ହେଉଛନ୍ତି । 
ତା'ପରେ ଯାଇ ମହାଦେବଙ୍କ ଧାନ ଭାଇ୍ଗିଯାଉଚି ଓ ସେ ତାଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା 
ପରେ ଯାଇ କହୁଛନ୍ତି — 
 ଅଦ୍ୟପ୍ରଭୃତ୍ୟବନତାଙ୍ଗିଂ ତବାସ୍ତି ଦାସଃ 
କ୍ରୀତଃ ତପୋଭିରିତିବାଦିନି ଚନ୍ଦ୍ରମୌଳୌ... ।' 
ମହାଦେବ କହୁଛନ୍ତି ଆଜିଠାରୁ ଚୁମର ତପସ୍ୟାଦ୍ଧାରା ମୁଁ ତୁମର କ୍ରୀତଦାସ 
ହୋଇଗଲି । 
ଅଭିଜ୍ଞାନ-ଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌ରେ ଶକୁନ୍ତଳା ଓ ଦୁଷ୍ଯନ୍ତଙ୍କର ରୂପର ଆକର୍ଷଣରେ ପ୍ରଣୟ 
ହେଉଚି, ମାତ୍ର ତାହା ସଫଳ ହେଉ ନାହିଁ । ଏ ପ୍ରେମରେ ବଶବର୍ଗୀ ହୋଇ 
ନିଜର କର୍ରବ୍ଯଜ୍ଞାନ ଭୂଲିଯାଉ ଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଦୂର୍ବାସାଙ୍କର ଅଭିଶାପ 
ପଡୁଛି । ଦ୍ରଷ୍ଯନ୍ତ ରାଜପ୍ରାସାଦର ସମ୍ଭୋଗକୁ ଫେରିଯାଇ ଆଶ୍ରମବାସିନୀଙ୍କ ସରଳ, 
ତରଳ, ଅନାବିଳ ପ୍ରେମକୁ ଭୂଲିଯାଉଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମର ଉଦ୍ଭବ ବିରହାନଳରେ 
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ଦଗ୍ଧ ସାଧନାରେ ସନ୍ତପ୍ତ ପରିଣତ ଜୀବନରେ ହିଁ ହେଉଛି ଏବଂ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ 
ମର୍ର୍ଯୟର ସମନ୍ମୟ ଘଟୁଚି । ଅଭିଜ୍ଞାନ-ଶାକ୍ରନ୍ତଳମ୍‌ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କାଳିଦାସଙ୍କ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କାବ୍ୟ ଓ ଜର୍ମାନ୍‌ କବି ଗେଟେଙ୍କ ଭାଷାରେ ପୃଥ୍ବୀରେ ଏହାର ତୁଳନୀୟ 
ହେବା ଭଳି କୃତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ — 


Wouldst thou the young year’s blossoms 
And the fruits of its decline, 
And all by which the soul is 
charmed, enraptured, feasted, fed 
Wouldst thou the earth and heaven itself in 
One sole name combine ? 
I name thee, O Sakuntala, and all at once is said. 
ଚୂମେ ହେଉଚ ନବଯୌବନର ପ୍ରସୂଟିତ କୁସୁମ ଓ ପରିଣତ ବୟସର ସୁପକ୍ସ 
ଫଳ । ଆତ୍ମା ସେ ଫଳରେ ଅପାର ଆନନ୍ଦ, ତୃପ୍ତି ଅନୁଭବ କରୁଚି । ତୁମେ 
ହେଉଚ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମର୍ର୍ଯୟ ଉଭୟର ସମନ୍ବୟ । ତୁମକୁ ଶକୃନ୍ତଳା ନାମରେ ମୁଁ 
ଡାକୁଚି ଓ ତାହାହିଁ ମୋର ଶେଷ କଥା । 
କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ଭାରତୀୟ ମହାନ୍‌ ଆଦର୍ଶ ଧର୍ମଯୂକ୍ତ କାମ ବା ଧର୍ମଯୁକ୍ତ 
ଅର୍ଥ ସାବ୍ଯସ୍ତ ହେଉଚି । କାମର ଇଚ୍ଛା ବା ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଚନର ଇଚ୍ଛା ନିନ୍ଦନୀୟ 
ନୁହେଁ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି — 
ଧର୍ମାବିରୁଦ୍ଧୋ ଲୋକେଷୁ କାମୋସ୍ଟି ଭରତର୍ଷଭ” 
ଧର୍ମର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁ ନ ଥୁବା ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଚି କାମ 
ବା କାମନା । କାଳିଦାସ ଦିଲୀପଙ୍କର ଗୁଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି 
“ ଅପ୍ୟର୍ଥକାମୌ ତସ୍ୟାସ୍ତାଂ ଧର୍ମ ଏବ ମନୀଷିଣଃ 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଅର୍ଥ ଓ କାମ ଉଭୟ ଧର୍ମଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହାଭାରତରେ 
ଏହି ଧର୍ମଯୁକ୍ତ କାମ ଓ ଅର୍ଥଲାଭକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଚି । 
କାଳିଦାସଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ରଗୀ କବି ଅଶଷ୍ଵଘୋଷଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଚି 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅଶ୍ଵଘୋଷ ତାଙ୍କର ବୁଦ୍ଧଚରିତରେ ମାର ବା କାମର ନିନ୍ଦା 
କରିଛନ୍ତି ଓ ସଂସାରତ୍ୟାଗକୁ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ୟରେ 
ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ ଅଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ତାହା ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ 
ପୁଣି ସଂସାରକୁ ଫେରିଆସିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ଯ-ଂନାଟକରେ ଉଚ୍ଚ 
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ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଚି । ବିଶ୍ନାମିତ୍ର ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମେନକାଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ 
ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇ ଭୋଗରେ ପଶିଲେ ଓ ତା'ର ଫଳସ୍ବରୂପ ଯେଉଁ ଶକୂନ୍ତଳାଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ହେଲା, ସେ ହେଲେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟା ରମଣୀ । 
ସଂସାରତ୍ୟାଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଶଷ୍ବ ଯୋଗୀଶ୍ଵର ମହାଦୈବଙ୍କୁ କାଳିଦାସ ପୁଣି 
ସଂସାରକୁ ଟାଣି ଆଣିଛନ୍ତି । ଭୋଗର ସେ ନିନ୍ଦୁକ ନୃହନ୍ତିୟ କାମ ବା ଅର୍ଥର 
ସେ ନିନ୍ଦୁକ ନୃହଚି, ମାବ୍ର ଧର୍ମଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥ ବା ଧର୍ମଯୁକ୍ତ କାମର ସେ ପ୍ରଶଂସା 
କରିଛନ୍ତି । ଚାଙ୍କର ଆରାଧ୍ୟ ମହାଦେବ କେବଳ ପୂରୂଷ ନୃହନ୍ତିୟ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ପୂରୁଷ ଓ ନାରୀ — ଅର୍ବନାରୀଶ୍ମର । ଶବ୍ଦ ସହିତ ଅର୍ଥର ଯେପରି ସମ୍ପର୍କ, 
ମହାଦେବ ଓ ପାର୍ବଚୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେହିପରି ସମ୍ପର୍କ । 


“ବାଗର୍ଥାବିବ ସମ୍କ୍ତୌ 
ବାଗର୍ଥ -ପ୍ରତିପତ୍ତୟେ 
ଜଗତଃ ପିତରୌ ବନ୍ଦେ 
ପାର୍ବତୀ -ପରମେଶ୍ବରୌ ।” 


ଏହାହିଁ ହେଉଚି ପ୍ରକୃତରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଆଦର୍ଶ । ଏ ଦେଶ materialism 
ବା ଭୌତିକ ବିଭବକୂୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରେ ନାହିଁ । ବରଂ ପୃଥ୍‌ବୀର ଏକ 
ମହାନ୍‌ ଧନଶାଳୀ ଦେଶରୂପେ ଏହା ଗଣ୍ଯ ହୋଇ ଆସିଛି । ଭୌତିକ ବିଭବ 
ଅବଶ୍ୟ ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ । ଏ ଦେଶର ଆଦର୍ଶ ଅବଶ୍ଯ ଅଥ୍ଥସର୍ବସ୍ବ 
ନୁହେଁ, କିନ୍ଧ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମାନୁମୋଦିତ ଭୌତିକ ବିଭବରେ ରହିବାର କଥା, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଖାଲି ଜଟା କୌପୀନ ପିନ୍ଧାଇବା କାଳିଦାସ, ବ୍ୟାସ ବା ବାଲ୍ଧାକି 
କରି ନାହାନ୍ତି । ମହାଭାରତରେ ଯୁଧଷ୍ଠିର ଯେତେବେଳେ ବନବାସରେ ରହି 
ଆଉ ହସ୍ତିନାକୁ ଫେରିବାକୁ ବା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହାନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ଦ୍ରୌପଦୀ ତାଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ¬ ତୁମେ ରାଜଯୋଗ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ 
ନାହଁ । ତୁମେ ଧର୍ମାନୁମୋଦିଚତ ରାଜଭୋଗ ଛାଡ଼ି ବଣରେ କ'ଣ ତପସ୍ୟା 
କରିବାକୁ ଚାହଁ ? “କିରାତାର୍ଜୁନୀୟମ୍‌'ରେ କବି ଭାରବିଙ୍କ ଭାଷାରେ ¬ 
“ବିହାୟ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତିଲକ୍ଷ୍- କାର୍ମୁକମ୍‌ 
ଜଟାଧରଃ ସନ୍‌ ଜୂହୁଧୀହ ପାବକମ୍‌ । 
ରାଜାର ଲକ୍ଷଣ ଧନୁଶର ଛାଡ଼ିଦେଇ ତୂମେ ଜଟାଧାରୀ ହୋଇ କ'ଣ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି 
ଦେବାକୁ ଚାହଁ ? ନିଜର ଧର୍ମାନୁମୋଦିତ ପନ୍ଧାକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ ନାରୀରହିଁ 
ସବୁବେଳେ ପୁରୂଷର ସହାୟକ ହୋଇଚି । ସୀତା ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଶକୁନ୍ତଳା ଦୁଷ୍ଯନ୍ତଙ୍କୁ ଓ 
ପାର୍ବତୀ ମହାଦେବଙ୍କୁ ଏହିପରି ଭାବରେ ଧର୍ମାନୁମୋଦିତ ପନ୍ଥାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇଛଚ୍ତି । 
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ଗୀଚଗୋବିନ୍ଦର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଵୋକରେ ଜୟଦେବ କହିଛନ୍ତି - ବନଭୂମି ଅନ୍ଧକାରମୟ, 
ଆଗକୁ ବାଟ ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ । କେବଳ ରାଧାହିଁ ମାଧବଙ୍କୁ ବାଟ ଦେଖାଇ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ 
ଗୃହ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚାଇପାରିବେ । 


“*ମେରୈର୍ମେଦୁରମମ୍ବରଂ ବନଭୁବଃ 

ଶ୍ୟାମାସ୍ତମାଳଦୃମୈ - 

ର୍ନ୍ତଂ ଭୀରୂରୟଂ ତ୍ଵମେବ ତଦିମଂ 

ରାଧେ ଗୃହଂ ପ୍ରାପୟ... 

କାଳିଦାସ ଯେ ଭାରତବର୍ଷକୁ କେବଳ ତା'ର ନଦନଦୀ, ପର୍ବତ, ଅରଣ୍ୟାନୀ, 

ନଗର, ଜନପଦ, ସୁନ୍ଦରୀ ଲଳନା ଓ ଆମୋଦମୟ ନାଗରିକମାନଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରା 
ପାଇଁ ଭଲ ପାଇଥ୍‌ଲେ ବା ଏହାର ସଂସାରଚ୍ୟାଗୀ ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଲ 
ପାଉଥ୍୍‌ଲେ ତାଂନୁର୍ହେଁ, ସେ ଏ ଦେଶକୂ ଏ ସମଗ୍ରର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଗଠିତ 
ଚା'ର ଆଧାମ୍ବିକ ଆଦର୍ଶପାଇଁ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ଦକୂମାରସମ୍ଭବ'ର 
ପ୍ରଥମ ସର୍ଗରେ ଏହି ଉତ୍ତଙ୍ଗ ଆଦର୍ଶ ହିମାଳୟର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଚି । 


~~ 


“ ଅସ୍ତ୍ୟଭ୍ତରସ୍ୟାଂ ଦିଶି ଦେବତାମ୍ା, 
ହିମାଳୟୋ ନାମ ନଗାଧ୍ରାଜଃ 
ପୂର୍ବାପରୌ ତୋୟନିଧୀ ବଗାହ୍ଯ 
ସ୍ଥିତଃ ପୃଥ୍ବ୍ୟା ଇବ ମାନଦଣ୍ଡଃ । 
ହିମାଳୟ ହେଉଛି ଦେବତାତ୍ମା ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀର ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ମାନଦଣ୍ଡ । 
ବାସ୍ତବିକ ହିମାଳୟ ନାମରେ ସେ ଦେବତାମତ୍ମା ଭାରତବର୍ଷର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 
ମନୁ କହିଛନ୍ତିଖ ଏ ଦେଶରେ ଯେଉଁ ଅଗ୍ରଜମାନେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ, ପୃଥ୍ବୀର 
ସବ୍ରଆତୁ ଲୋକମାନେ ଆସି ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚରିତ୍ରବତ୍ତା ଶିଖିଯାଇଥ୍‌ଲେ — 
“ ଅସ ଦେଶପ୍ରସୂତସ୍ୟ ସକାଶାଦ ଗ୍ରଜନ୍ମନଃ 
ସ୍ଵଂ ସ୍ଵଂ ଚରିତ୍ରଂ ଶିକ୍ଷେରନ୍‌ ପୃଥ୍ବ୍ୟାଂ ସର୍ବମାନବାଃ 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ସଂସାରରେ ଏଥେନୁକୁ ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ ରାଜ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥ୍ଲା । 
Athens is the school of Hellas. ଭାରତବର୍ଷ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ପ୍ରାଚୀନ 
ପୂଥ୍ବୀର ଶିକ୍ଷାୟତନ ଥୁଲା । 
ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିବିବାଦରେ କାଳିଦାସଙ୍କୁ ଭାରତର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କବି ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । ମହାଭାରତ ସମ୍ପର୍କରେ ଅଛି ଯେ ଏହି ଉତ୍ତମ ଇତିହ'ସ ମଧଝ୍ଯରୂ 
କବି ଓ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛନ୍ତି । 
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' ଇତିହାସୋରମାଦସ୍ବାତ୍‌ ଜାୟନ୍ତେ କବିବୁଦ୍ଧୟଃ । 
ସେହିପରି ଭବଭୂତିଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବହୁ ଭାରତୀୟ ଭାଷାର କବି ଓ 
ପଶ୍ଡିତମାନେ କାଳିଦାସଙ୍କ ଅନୁକରଣ କରି ଓ ତାଙ୍କଠାରୁ ସେମାନଙ୍କର କାବ୍ୟ, 
ନାଟକର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ କବିତ୍ଵର ରସ ଆହରଣ କରି ବିଖ୍ୟାତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । 
ସଂସ୍କୃତ କବିମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ 
“ପୂରା କବୀନାଂ ଗଣନାପ୍ରସଙ୍ଗେ 
କନିଷ୍ଠିକାଧ୍‌ ଷ୍ଠିତକାଳିଦାସା 
ଅଦ୍ୟାପି ତରୂଲ୍ୟ କବେରଭାବାତ୍‌ 
ଅନାମିକା ସାର୍ଥବତୀ ବଭୁବ ।” 
ପୂର୍ବକାଳରେ କବିମାନେ ଗଣିବାବେଳେ କାଳିଦାସଙ୍କୁ କାଣି ଆଙ୍ଗୁଠିର ଅଗରେ 
ରଖୁଥ୍ଲେ । ଏବେ ତାଙ୍କ ପରି କବି ନ ଥ୍ବାରୁ ଅନାମିକାର ନାମ ସାର୍ଥକ 
ହେଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଣିବାପାଇଁ ଆଉ କେହି ଦ୍ଧିତୀୟ ରହିଲେ ନାହିଁ । 
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ଅମର କବି ଭର୍ଚ୍ତ ହରି 


ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ସିଦ୍ଧକବି ଭର୍ଚ୍ତହରିଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ‘ନୀତି ଶତକ”, “ଶୃଙ୍ଗାର 
ଶଚକ' ଓ “ବୈରାଗ୍ଯ ଶତକ” କାବ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ସଂସ୍କୃତ ସାହିଚ୍ଯର ଉଜ୍ଵଳତମ 
ରତ୍ନ । କବି ଏହି ତିନୋଟି କାବ୍ଯରେ ଚିନି ଶହ ଶ୍ଲୋକ —- (ଗୀତ)ରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜୀବନର ସମସ୍ତ ବିଭାବ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଓ ଚମକ୍କାର ଶୈଳୀରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ବୋଧହୁଏ କାଳିଦାସଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ, ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି କବି ସାଧାରଣ ବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଏତେ ମନୋରମ ଶୈଳୀରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଉପମା ଛଳରେ ଏପରି ଛୋଟ ଛୋଟ କବିତା ରଚନା କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
କବିତାଗୁଡ଼ିକ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ରସ ଓ ରସିକତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ଏହି ସ୍ଥିତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ରଚୟିତା ମି: 
ମ୍ୟାକ୍ଡୋନାଲ୍ସଟ ଜନ୍‌ କୀଟ୍‌ସ ପ୍ରଭୃତି ମୁଭ୍ତକଣ୍ଠରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଭର୍ତ୍ୃହରି ଯାହା ରଚନା କରିଛନ୍ତି, ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ହେଲେ ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାରେ ତା'ର ଦୁଇଗୁଣ ବାକ୍ୟ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ସଂସ୍କୃତ କାଁବ୍ଯଟକବିତାରେ ଉପମା ପାଇଁ କାଳିଦାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 
“ଉପମା କାଳିଦାସସ୍ୟ” କୁହାଯାଏ । ପରବର୍ଗୀ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ କବି ଶ୍ରୀହର୍ଷ, 
ମାଘ ପ୍ରଭୃତି ଯେଉଁସବୁ ଉପମା ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି ସେସବୁ ଅଲୌକିକ, 
କିନ୍ଧୁ ଭର୍ର୍ହରିଙ୍କର ଉପମା ସାଧାରଣ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଭ୍ରପରେ 
ଆଧାରିତ । ଗୋଟିଏ ଛୋଟିଆ କଥାରେ ଉପମା ଦେଇ ସେ କହିଛନ୍ତି - ଏ 
ଜୀବନ ହେଉଛି ଅତିଶୟ ଚପଳ, ଅତିଶୟ ଚଞ୍ଚଳ । ଏଇ କଥାଟିକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଜଳିଲା ଦୀପର ଶିଖା ସବୁବେଳେ 
ପବନରେ ଟିକେ ଟିକେ ଦୋହଲୁଥାଏ । ଯଦି ଗୋଟିଏ ପତଙ୍ଗ ସେ ଦୀପଶିଖାଟି 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ଆସି ତା'ର ଡେଣା ସେଥ୍‌ରେ ପୋଡ଼ିଦିଏ ବା ଜୋର୍‌ରେ 
ଉଡ଼ି ଚାଲିଆସେ, ତା'ହେଲେ ପତଙ୍ଗର ଡେଣାର ତରଙ୍ଗରେ ଦୀପର ଶିଖାଟି 
ଲିଭିଯିବ । ଏଇଟା ହେଉଛି ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ କଥା । ଆମେ ଦେଖୁଛେ ଦୀପଟି 
ଜଳୁଛି । ପତଙ୍ଗ ଆସୁଛନ୍ତି ଦୀପ ପାଖକୁ । ସେ ଦୀପର ଫରଫର ଶିଖା 
ପତଙ୍ଗର ଡେଣାରେ କ୍ଷଣକ ମଧ୍ଯରେ ଲିଭିଯିବ । ଜୀବନ ହେଉଛି ଠିକ୍‌ ସେହିପରି । 
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କେତେବେଳେ ଯେ ଜୀବନ ପ୍ରଦୀପ ଲିଭିଯିବ, ତା” କେହି କହିପାରିବେ ନାହିଁ । 
ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଉପମାରେ ତାଙ୍କର ରଚନାଶୈଳୀ ଝଙ୍କତ ହୋଇଛି । 


ଆମର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତରୁ ଉତ୍ତଚବ । ସଂସ୍କୃତ ହେଉଛି ପୃଥ୍୍‌ବୀର ସବୁଠାରୁ 
ସୁନ୍ଦର, ବ୍ୟାକରଣଗତ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାଷା । ଅନେକ ସମୟରେ 
ମନେହୁଏ, ଆମର ଭାଷା ଯେମିତି ଅତିଶୟ ଦୂର୍ବନ । ଆମେ କୌଣସି କଥା 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବା ନାହିଁ । କଥା କଥାକେ ଆମକୁ ଇଂରାଜୀର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ 
ପଡ଼ୁଛି । ଅନ୍ଯ ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ଯାହାକୁ ଦୂଇଟି ବାକ୍ୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ 
ହେବ, ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ତାକୁ ଗୋଟିଏ ବାକ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଆନ୍ତର୍ଚାତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାକୁ ନେଇ ଏତେ ଗର୍ବ କରାଯାଏ, 
ସେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର ଏ ତିହାସିକମାନେ ସଂସ୍କୃତ ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖିଛନି; ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାରେ ଯାହାକୁ ଲେଖିବା ପାଇଁ ଦୂଇଗୁଣ ସ୍ଥାନ ଲାଗିବ, ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ 
ତାକୁ ଅତି ଅଛ୍ନରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରିବ । କବି ଭର୍ଶ୍ଵହରି ଏହିଭଳି ରଚନାଶୈଳୀର 
ପ୍ରବର୍ଗକ ଥୁଲେ । 

ନୀତି ନ ଆଇ କେବେ କୌଣସି ସମାଜରେ ବା କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିରେ 
ଜୀବନର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ରାଜକୀୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସମାଜନୀତି ଦ୍ବାରା ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
ବିଭାବ ପରିଚାଳିତ । ସେ ଦୁଷ୍ଟିରୁ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ଏବଂ ସେହି 
ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର କଥୀ ଭର୍ତ୍ହରି କହିଛନ୍ତି । ନୀତି ହେଉଛି ପ୍ରକୃତରେ ସଂସ୍କୃତି । ଆଚରଣ 
ହେଉଛି ନୀତି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ମନୁଷ୍ଯର ଆଚରଣ କିପରି ହେବ, ସମାଜର 
ଆଚରଣ କିପରି ହେବ, ତାହା ସେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ, 
ଭାରତୀୟ ଆଚରଣ ଓ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି କିପରି ହେବା ଦରକାର, ତାହା 
ଭର୍ର୍ହରିଙ୍କର ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଉତ୍ତମରୂପେ ଉପଲବ୍ଧି କରିହେବ । 
ଆଚାରପ୍ରଭବୋ ଧର୍ମଃ ଧର୍ମସ୍ୟ ପ୍ରଭୁରଚ୍ୟୁତଃ” ” । ଆଚାର ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ଆଚାରରୁ 
ହିଁ ଧର୍ମର ଜନ୍ମ । ଧର୍ମର ପ୍ରଭୁ ହେଉଛନ୍ତି ଅଚ୍ଯୁତ । ଅଚ୍ଯୁତ କିଏ, ନା 
ଚ୍ଯୁତି ଯାହାର ନାହିଁ । ସେ ରାସ୍ତାର ଏପାଖ ସେପାଖ ହୂଅଚ୍ତି ନାହିଁ । ରାସ୍ତାର 
ଖଣ୍ଡାଧାରରେ ସେ ଚାଲନ୍ତି । 


ଭର୍ଚହରିଙ୍କର ଶୃଙ୍ଗାର ଶତକ”ରେ କେବଳ ଶୃଙ୍ଗାର ତଥା କାମନାର ଜୟଗାନ 
କରାଯାଇଛି ବୋଲି ଅନେକଙ୍କର ଧାରଣା ଜନ୍ଧିପାରେ । କିନ୍ତୁ ତା' ସେଥ୍‌ରେ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । କବି ଶୃଙ୍ଗାର ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଭଳି ସୁନ୍ଦର ଭାଷାରେ ବର୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି, ଆମର ଯେତେ ପ୍ରେମକବି ଅଛନ୍ତି, କେହି ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଟପି ଯାଇପାରିବେ 
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ନାହିଁ । ଶୃଙ୍ଗାର ଶତକରେ ପରୋକ୍ଷରେ କବି ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଢୀବନ 
ପାଇଁ ଶୃଙ୍ଗାର ରସ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଶୃଙ୍ଗାର ରସଗ୍ରାହୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ନୀତିମାନ୍‌ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ହେବା ବିଧେୟ । 
ଏହାର ପରବର୍ରୀ ଅଧ୍ୟାୟ ଆହୁରି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ମାନବ ଜୀବନର 
କିଛିଦିନ ପରେ କାମନା ଓ ବାସନାର ସମୟ ଅତିବାହିତ ହୋଇଯିବ । ତା'ପରେ 
ପ୍ରକୂତ ବୈରାଗ୍ଯ ସମୟ ଆସିବ । ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି ସମୟ ତାଙ୍କର 
ଆସିଗଲାଣି । ନିଜ ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ 
ରାଜା ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ହେବା ଭିତରେ ସେ ସାତଥର ଏପାଖ ସେପାଖ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେବା ପାଇଁ ଯାଇଛନ୍ତି, କିଛିଦିନ ରହିଛନ୍ତି, ପୁଣି ଚାଲି ଆସିଛନ୍ତି । 
ଏହିପରି ସାତଥର ଏପାଖ ସେପାଖ ହୋଇ ଶେଷକୁ ତାଙ୍କର ବୈରାଗ୍ଯ ଆସିଛି 
ଏବଂ ସେ କାହିଁକି ବୈରାଗ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ସୁନ୍ଦର ଗଳ୍ପଟିଏ 
ଅଛି । 
ତାଙ୍କୁ ଜଣେ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଗୋଟିଏ ଫଳ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ଫଳଟି ହେଉଛି 
ଅମୃତ ଫ୍ରଳ । ଯେ ଖାଇବ ସେ ଅମର ହୋଇଯିବ । ସେ ତାଙ୍କର ରାଣୀଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ସେ ଫଳଟିକୁ ତାଙ୍କର ରାଣୀଙ୍କୁ ଖାଇବାକୁ ଦେଲେ । 
ରାଣୀ କିନ୍ଧ ରାଜାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉ ନ ଥୁଲେ, ଘୋଡ଼ାଶାଳର ରକ୍ଷକକୁ ଭଲ 
ପାଉଥ୍‌ଲେ । ରାଣୀ ସେ ଫଳଟିକୁ ଘୋଡ଼ାଶାଳର ରକ୍ଷକକୁ ନେଇ ଦେଲେ । 
ଘୋଡ଼ାଶାଳର ରକ୍ଷକ ଗୋଟିଏ ବେଶ୍ଯାକୁ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । ସେ ଫଳଟିକୁ 
ବେଶ୍ୟାକୁ ଦେଲେ । ବେଷ୍ୟା ଭାବିଲା, ରାଜା ନ ରହିଲେ ତା”ର ବୃତ୍ତି ଚାଲିଯିବ । 
ତେଣୁ ବେଶ୍ଯା ଫଳଟିକୁ ନେଇ ରାଜାଙ୍କୁ ଉପହାର ଦେଲା । ଏମିତି ଅମୃତ 
ଫଳଟି ପୁଣି ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଯାଇ ପହଞ୍ଚଲା । ଶେଷରେ ସେ ସ୍ଥିର କଲେ, 
ଏ ସଂସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହି କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ ବୈରାଗ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ । 
““ ଯ଼ାଂ ଚିନ୍ତୟାମି ସତତଂ ମୟି ସା ବିରକ୍ତା 
ସାପ୍ୟନ୍ୟମିହ୍ଛତି ଜନଂ ସ ଜନୋନ୍ୟସକ୍ତଃ 
ଅସ୍ଟତ୍‌କୃତେ ଚ ପରିଚୁଷ୍ଯତି କାଚିଦନ୍ୟା 
ଧକ୍‌ ତାଞ୍ଚ ତଞ୍ଚ ମଦନଂଚ ଇମାଞ୍ଚ ମାଞ୍ଚ ।”” 
‘ବୈରାଗ୍ୟଶତକ”'ରେ ସେ କହିଛନ୍ତି, ସବୁଥ୍‌ରେ ସଂସାରରେ ଭୟ ଅଛି । 
ଯେ କୌଣସି ଧନ ଅର୍ଜନ କରିବ, ସେଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଭୟ ରହିଛି । କାରଣ 
ସେ ଧନ କେହି ଅପହରଣ କରି ନେଇଯିବ । ବିଦ୍ଯା ଅର୍ଜନ କଲେ ପଡଶ୍ରିତ 
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ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମନେ ମନେ ଭୟ ରହିବ । ଦେହ ଥଲେ ଜରାର ଭୟ 
ଅଛି, ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ ଅଛି, କିନ୍ତ  ବୈରାଗ୍ୟମେବାଭୟମ୍‌””? । ସମସ୍ତ ପାର୍ଥିବ 
ବସ୍ତୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ବୈରାଗ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଭୟର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୂ ନାହିଁ, 
ଯାହାକି ଅଭୟ, ଯେଉଁ ଅଭୟର କଥା ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ଶକ୍ତିର ସେନାପତି ଯଦି କେହି ରହେ, ମନୁଷ୍ଯର ସେ ହେଉଛି ଅଭୟ । 
ଅଭୟ ହେଉନି ମନୁଷ୍ଯର ସଦ୍‌ଗୁଣର ସେନାପତି । ତେଣୁ ଅଭୟ ଆଚରଣ 
ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପନ୍ଧ୍ଧା । 

ଚୀନ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ ହ୍ନେନ୍‌ସାଂ କବିଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଭର୍ରୃହରି 
ବୋଲି ଜଣେ କବି ଥୁଲେ । ସେ ବ୍ୟାକରଣ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର 
୬୫୧ ଖ୍ରରୀଷ୍ଟାହରେ ଦେହାନ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ଅନ୍ଯ କଥା ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି 
ନାହାନ୍ତି । କିନ୍ଧ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଜଣାଯାଏ, ସେ କବି ଭର୍ଗୁହରିଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ କେହି ନୃହନ୍ତି | 

ଭର୍ର୍୍‌ହରିଙ୍କୁ କେହି କେହି ବୌଦ୍ଧ ବୋଲି କହନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସେ ବୌଦ୍ଧ ନ 
ଥୁଲେ । କାରଣ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ କବି 
ଥୁଲେ ଏକେଶ୍ବରବାଦୀ । ତାଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତିକ ଶିବଭକ୍ତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୃହାଯାଇପାରେ । 

ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ସମସ୍ତ ଭାଷାର ଆଦିଭାଷା । ସଂସ୍କୃତ ବ୍ଯତିରେକେ କୌଣସି 
ଭାରତୀୟ ଭାଷାର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ସଂସ୍କୃତକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ କୌଣସି ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହେବ ନାହିଁ । ଆମେ ଯଦି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟାଇବା, 
ତା'ହେଲେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ଅଧ୍ୟୟନ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ! 


୧୦୧ 
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ଜନ୍ମଭୂମି ଓ ଜାତୀୟତା 


ଜାତୀୟ ଏଁକ୍ୟଯ ଏବଂ ସଂହତି ଦିବସ ଏକ ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବେଶ ଭିତରେ 
ପାଳନ କରାଯାଉଚି । ଏହି ଜାଚୀୟ ଏକ୍ଯ ଓ ସଂହତି ବିଷୟରେ କେତେକ 
ଚଥ୍ୟ ଏଠାରେ ଏକାଚ୍ତ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । 


ସ୍ଵଧୀନତା ଲାଭ କରିବାର ଅନେକ ବର୍ଷ ପରେ ଆଜି ଭାରତର ପୂର୍ବ 
ସୀମାନ୍ତରେ ଓ ପଶ୍ଚିମ ସୀମାନ୍ତରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ମତର ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳିତ ହୋଇଚି । 
ଜାତୀୟ ଏକତାକୁ ଖଣ୍ମିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ହିଂସା ଓ ଭୟ 
ଦେଖାଇବାର ଆଚରଣ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି । ଇତିହାସର ପୃଷ୍ଠାରୁ ଆମେ ଦେଖିବା 
ଯେ ଅଶୋକ ଯେତେବେଳେ ଏକ ଭାରତର କନଳ୍ଚନା କରିଥ୍‌ଲେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ସୀମାନ୍ତବର୍ଗୀ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ଶିଳାଲିପିର ଅଭିଲେଖ ସାହାଯ୍ୟରେ ଏହି 
ଏଁକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର ମହାନ୍‌ ଗାଥା ପ୍ରଚାର କରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଥୁଲା ଯେ ସୀମାନ୍ତର ସୁରକ୍ଷା ଅତ୍ଯାବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସେହି ସୁରକ୍ଷା କେବଳ 
ସୈନ୍ଯବଳରେ ନୂର୍ହେଁ, ଭାବଗତ ଏକ୍ଯ ଦ୍ରାରା ହିଁ ସୂପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ । 
ତେଣୁ ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲିପିଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତ୍ଯନ୍ତବାସୀଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଥୁ୍‌ଲା 
ଓ ସେମାନେ ଯେ ସମ୍ରାଟଙ୍କ ପ୍ରିୟପୁତ୍ର ଏ କଥା ବାରମ୍ବାର ଘୋଷଣା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । 
ସମଗ୍ର ଭାରତବାସୀ ଯେ ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଜାତିୟ ତାହା ଅଶୋକ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିଥ୍‌ଲେ । 

ଏହି ଏକ୍ଯ ଆଜି ଆଉଥରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାର ବେଳ ଆସିଛି ¦ ଏକତା 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଆମକୁ ଆଉ ଥରେ ଦୀକ୍ଷା ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ଭୂଗୋଳ ଭାରତକୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିଛି । ଉତ୍ତରରେ 
ତୁଷାରାବୃତ ହିମାଳୟ । ଦକ୍ଷିଣରେ ନୀଳଚରଙ୍ଗମାଳୀ ଭାରତ ମହାସାଗର । 
ପୂର୍ବରେ ବଙ୍ଗୋପସାଗର ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରେ ଆରବ ସାଗର । ଏପରି ଆକୂମାରୀ 
ହିମାଚଳକୁ ଭୂଗୋଳ ଗୋଟିଏ ଦେଶ କରି ଗଢ଼ିଛି । ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ସମଗ୍ର 
ଭାରତକୁ ଏକ କରି ଗଢ଼ିଛି । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରୁ ଜନ୍ମ ବିଭିନ୍ନ ଭାରତୀୟ ଭାଷା 
ଏହି ସଂସ୍କୃତିକୁ ନିବିଡ଼ତର କରି ବନ୍ଧନ କରିଛି । ରାମାୟଣ ବା ମହାଭାରତର 
ସୁନ୍ଦର ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ଵ ଓ ମହନୀୟତା ଭାରତର ସବୁ କୋଣରେ ସୁପରିଚିତ । 


୧୦୨ 
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ଭୂଗୋଳ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭାରତକୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର ଏକତା ଅତୀତରେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଚି । ଅନେକ ଦିନ ଧରି ଭାରତ ଏକ୍ୟ ଓ ଅନୈକ୍ୟ ଭିତରେ ଦୋଳାୟମାନ 
ହୋଇ ରହିଚି । ଅଶୋକ ଭାରତକୁ ରାଜନୈତିକ ଏକତା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ତା'ପରେ 
ଦିତୀୟ ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ ଆଉଥରେ ଏହି ଏକ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ବହୂ ଭାବରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ତା'ପରେ ଆକବର ନିଜର ଉଦାରତା ଓ ସହିଷ୍ପତା 
ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଭାରତକୁ ଆଉଥରେ ଏକ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଅଳ୍ପ 
କେତେଥର ଭାରତକୁ ରାଜନୈତିକ ଏକତା ଦେବା ନିମନ୍ତେ ସଫଳ ଚେଷ୍ଟା 
ହୋଇଚି । ଏହି ଏକତା ଏକ ଅସାଧାରଣ ଘଟଣା; ସାଧାରଣ ନୁହେଁ । ଅଧୁକାଂଶ 
ସମୟରେ ଭାରତରେ ରାଜନୈତିକ ଅନୈକ୍ୟ ଦେଖା ଦେଇଚି, ତାହାହିଁ ସାଧାରଣ । 
ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ରାଜନୀତିର ଏକପ୍ରକାର ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ 
ଅନେକ ରାଜ୍ୟ ଭାରତର ବାହାରେ ରହିଥୁଲା । ଏହି ଅନୈକ୍ଯ ହିଁ ଭାରତର 
ପରାଧୀନଚାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ । ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଶର୍ତି ଓ ବୀରମାନଙ୍କର 
ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । କବି, ବିଦ୍ଧାନ୍‌୍‌ ମନୀଷୀ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କ ଅଭାବ ଭାରତକୁ 
କେବେ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ଗଣ-ଏକତା ଓ ସାମୂହିକ ଚେତନାର ଅଭାବ 
ଯୋଗୁଁ ଭାରତ ଅନେକ ଅର ପରାଧୀନ ହୋଇଥଲା । 

ତେଣୁ ଆଜି ଏହି ଦିବସରେ ଆମେ ସେହି ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହଚି ପାଳନ 
କରିବାବେଳେ ଇତିହାସର ସେହି ମହାନ୍‌ ଶିକ୍ଷାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବାକୁ ହେବ । 
ଠିକ୍‌ ପାଣି ପବନ ପରି ଜାତୀୟ ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତି ଯେ ଆମର ସର୍ବାଦୌ 
ଆବଶ୍ୟକ, ତାହା ଆମେ ମନେ ରଖିବା ଉଚିତ । 

ଜାତୀୟ ଏକତା ଓ ଜାତୀୟ ସଂହତିର ତିନିଗୋଟି ବିଶେଷ କ୍ଷେତ୍ର ରହିଚି । 
ସେ ଚିନିଗୋଟି କ୍ଷେତ୍ର ହେଲା ¬ ରାଜନୈତିକ ଏକତା, ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂହତି 
ଓ ଭାବଗତ ଏକ୍ଯ । ଏହି ତିନିଗୋଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ ମନ ପ୍ରାଣ ଦେଇ 
ଉତ୍ଣର୍ଗୀ କୃତ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ଏକତା ଓ ଜାତୀୟ ସଂହତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 

ସ୍ଵାଧୀନତା ଆମକୁ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକତା ଦାନ କରିଚି । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଭାରତର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରୁ ସବୁ ପ୍ରଦେଶରୁ ଯୋଗ୍ଯତମ ନାଗରିକମାନେ 
ଝାସ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ବେଲୁଚିସ୍ଥାନରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବଙ୍ଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଞ୍ଜାବଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳର ଅନେକ ବିଦ୍ଧାନ୍‌ ଓ ମହାନ୍‌ 
ସଂଗ୍ରାମୀ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ନିମନ୍ତେ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ନିଜକୁ ଆହୁତି ଦେଇଥ୍‌ଲେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଯଜ୍ଞରେ । 
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ଆମର ପରମ ସୌଭାଗ୍ୟ ଯେ ଭାରତରେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍‌ଲେ । 
ସେ ପ୍ରଥମେ ଏକ୍ୟବଦ୍ଧ ଭାବରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାର ଶକ୍ତି ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଏବେ ସିଂହାବଲୋକନ କଲେ ମନେ ହୁଏ ଯେ, ଯଦି ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଏହି 
ଜାତୀୟ ଏକତାର ଜାଗରଣ କରି ନ ଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଭାରତ କଦାପି ସ୍ଵାଧୀନ 
ହୋଇପାରି ନ ଆନ୍ତା । ଏକଚାର ମହାମନ୍ତ୍ର ଆମେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କଠାରୁ ପାଇଛେ । 
ଜାଲିଆନାୱାଲାବାଗ୍‌ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡକୁ ସେ ଜାତୀୟ ଦୂର୍ଗତି ଓ ଅପମାନ ବୋଲି 
ଲୋକଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଶିଖାଇଥ୍‌ଲେ । ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ଜାଲିଆନାୱାଲାବାଗ୍‌ 
ଦିବସ ପାଳନ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ତାହା ହିଁ ଆମକୁ ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତି ଶିଖାଇଦେଲା । 
ସେହିପରି ବିହାରର ଭୁମିକମ୍ଚଭ ଫଳରେ ଯେତେବେଳେ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଲୋକ 
ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ସେହି ମହାତ୍ମା ସମଗ୍ର ଭାରତକୁ ବିହାରର ଦୁଃଖରେ 
ସମଦରଃଖୀ କରାଇ ପାରିଥ୍‌ଲେ । ବିହାର ଭୂମିକମ୍ଭ ସାହାଯ୍ଯପାଣ୍ଡି ନିମନ୍ତେ ସମଗ୍ର 
ଦେଶ ମୁକ୍ତହସ୍ତରେ ସାହାଯ୍ୟ ଦେବା କଥା ସେ ଶିଖାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହିପରି କୌଣସି 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଦୂର୍ଘଟଣା, ରାଜନୈତିକ ଅତ୍ୟାଚାର ବା ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀ 
ସମଗ୍ର ଦେଶର ବୋଲି ଦେଖାଇଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେହି ଏକ୍ଯକୁ ଭିଭିକରି ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧୀ 
ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ଅହିଂସ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ଓ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ “ଏ 


ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦାୟାଦ ଭାବରେ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ସେହି 
ଏଁକ୍ୟ ଓ ସଂହତିକୁ ଦୁଇଗୋଟି ମହନୀୟ ଦାନ ଦ୍ଵାରା ସମୃଦ୍ଧ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ସେଥ୍‌୍ରୁ - ଗୋଟିଏ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଅନ୍ୟଟି ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ । 
ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନ” ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ‘ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ 
ଯୋଜନା” । ସମାଜବାଦ ଓ ଯୋଜନାମୂଳକ ପ୍ରଗତି ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁଙ୍କର ଅତୁଳନୀୟ 
ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦେଶାମ୍ବବୋଧର ନିଦର୍ଶନ । 

ଭାରତୀୟ ସମ୍ଭିଧାନ ଏବେ ଦୀର୍ଘ ବତିଶ ବର୍ଷ ହେଲା ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିକୁ 
ଚଳାଇ ଆସିଛି । ଅନେକ ଦୁର୍ଦ୍ଦିନ ଓ ସୁଦିନ ଭିତରେ ଏହି ଭାରତୀୟ ସମ୍ଭିଧାନ 
ଏକ ଅମ୍ପାନ ନିଷ୍ଠମ ଦୀପଶିଖା ପରି କୋଟି କୋଟି ଭାରତୀୟଙ୍କୁ ଆଲୋକ 
ଓ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ଆସିଛି । ବାଧାବିଘ୍ନ ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି 
ଏହି ସମ୍ଭିଧାନ ଏବେ ଭାରତୀୟ ଜନତାର ମୁକ୍ତିର ମଶାଲ ହୋଇ ରହିଛି । 
ଏ ସମ୍ବିଧାନ ଏକ ସଂଘୀୟ ସମ୍ଭିଧାନ । ଏହି ସଂଘୀୟ ସମ୍ଭିଧାନରେ ଏକ 
ଦୃଢ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ବହୁ ଅଧ୍‌କାର-ସମ୍ପନ୍ନ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର କନ୍ଥନା 
କରାଯାଇଅଛି । କେନ୍ଦ୍ର ଓ ରାଜ୍ୟ ଭିତରେ ଆଦର୍ଶ, କ୍ଷମତାର ସମନ୍ମୟ ଓ 
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ସମ୍ବଳର ସୁଷମ ବିତରଣହିଁ ଏହି ସମ୍ଭିଧାନର ସଫଳତାର କାରଣ । ସମ୍ଭିଧାନର 
ସଫଳତା ହିଁ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର ସାଫଲ୍ଯ । ଏହି ସମ୍ଭିଧାନ ପ୍ରତି 
ଆମର ସମ୍ମାନ ଓ ଆନୁଗତ୍ୟ ପ୍ରତିକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଉଚିତ । 


ସେହିପରି ଯୋଜନାଦ୍ଧାରା ଭାରତୀୟ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶ ଆମର 
ସଂହତିର ଅଭିବୃବି କରିଛି । ଆମର ଏହି ବିରାଟ ଦେଶ ଭିତରେ, ଅଞ୍ଚଳ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭିତରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ଯ ରହିଛି । ଏହି ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଷମ୍ଯର 
ମୂଳକାରଣ -ଏତିହାସିକ । ଅର୍ଥନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶା ଅନେକ ପଛରେ ପଡ଼ିଛି । 
ଭାରତର ଅନ୍ଯ କେତେକ ଅଞ୍ଚଳ ଆମଠାରୁ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁତ 
ଆଗେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ବୈଷମ୍ଯ ଦୂର କରିବାକୁ ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ ଯୋଜନା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ଏକ ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଏହି ଯୋଜନାର 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି, ଭାରତରେ ସମାଜବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା । ସମାଜବାଦର ଅର୍ଥ ଓ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି, ବ୍ୟର୍ତି ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ଲୋପ କରିବା; ଅଞ୍ଚଳ ଅଞ୍ଚଳ ଭିତରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ଯକୁ କମାଇଦେଇ 
ସମାନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା । ଏହି ବୈଷମ୍ଯ ଲୋପ କରିବା ହେଉଛି ଏକ୍ଯ 
ଓ ସଂହତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଦିଗରେ ଏକ ବଡ଼ ପଦକ୍ଷେପ । ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା 
ଫଳରେ ଏହି ବୈଷମ୍ଯ ଯେ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଲୋପ ପାଉଛି, ତାହା 
ସମସ୍ତେ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ । ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଇତ୍ଦିରାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ରରେ ଏହି ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ବୈପ୍ଳବିକ ପଦକ୍ଷେପମାନ ନିଆଯାଇଛି । 
ବ୍ୟାଙ୍କ ଜାତୀୟକରଣ ଦ୍ଵାରା ଆଜି ସମାଜର ଦରିଦ୍ରତମ ବ୍ୟକ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ 
ହେବାକୁ ଅର୍ଥର ଅଭାବ ରହି ନାହିଁ । ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଷମ୍ଯର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ 
କ'ଣ କରାଯାଉଛି, ଆମେ ଏବେ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଉଦାହରଣ ପାଇପାରିବା । ବିଭିନ୍ନ 
ରାଜ୍ୟ ତୁଳନାରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନଗ୍ରସରତା ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବିପୁଳ ପୁଞ୍ଜି ବିନିଯୋଗ କରାଯିବାକୁ ସ୍ଥିର ହୋଇଛି । ଏହାହିଁ ଯୋଜନା -ଭିରିକ 
ଅର୍ଥନୀତିର ଜାତୀୟ ଏକ୍ଯ ଓ ସଂହତି ଦିଗରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ପଦକ୍ଷେପ । ତେଣୁ 
ଭାରତର ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତି ରକ୍ଷାକରିବା ନିମନ୍ତେ ଯୋଜନାର ଦାନ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ । 

ତୃତୀୟ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି, ଭାବଗତ ଏକତା । ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରାଜନୀତିକ ମତବାଦୀମାନେ ନିଜ ନିଜ ଦଳ ଗଢ଼ିବେ । ସଂଗଠନ ସୃଷ୍ଟି କରିବେ । 
କିନ୍ଧୁ ଦଳୀୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଭାରତୀୟ ଭାବ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ଦଳ ବଦଳରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ରାଜନୀତି ଭାରତରେ କେବେ ତିଷ୍ଠିପାରିବ ନାହିଁ । 
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ମହାଭାରତୀୟ ଜୀବଳନସ୍ରୋତ ଭିତରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ମନୋଭାବ ସବୁବେଳେ ମଗ୍ନ 
ହୋଇଯିବ, ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ । ସାମୟିକଭାବରେ, ଆଞ୍ଚଳିକ ଉତ୍ତେଜନାକୁ ନେଇ 
ଖେଳ କରାଯାଇପାରେ । ମାତ୍ର ଏହା ଅସ୍ତାୟୀ । 


ସେହିପରି ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭାରତବର୍ଷର ଭାବଗତ ଏକ୍ଯକୁ ଖାପଖୁଆଇ 
ଚାଲିପାରୂଥ୍ବା ଧର୍ମହିଁ ଏଠାରେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇପାରିବ । ଏହି ଭାବଗତ ଏକ୍ଯକୁ 
ହିଁ ସନାତନ ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଧର୍ମରେ ମାନବିକତାକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ, 
କ୍ଷଦ୍ୁ ଲୌକିକତାକୁ ନୁହେଁ । ଚେଣୁ ପ୍ରାକ୍‌-ଆର୍ଯ୍ୟ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ଓ ହରପ୍ପା 
ସଭ୍ୟତାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ଧର୍ମର ସ୍ରୋତ ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଚି 
ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ଯ ହେଉଚି । 


ଯେଉଁ ମନୀଷୀ ଓ ମହାପୁରୁଷମାନେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଅନ୍ତରର ସହ ପ୍ରେମ 
କରୂଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ ଏହି ଭାବଗତ ଏକ୍ୟ । ପ୍ରଥମେ ବ୍ୟାସଦେବ 
ଭାରତ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତରେ 
ଜନ୍ମ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଧନ୍ଯ । ତାଙ୍କ ପରେ ବାୟୁପୁରାଣରେ ଆମେ 
“ଭାରତ” ଶବ୍ଦକୁ ଆଉ ଅରେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ । ସେଥ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି, 
“ତଦ୍‌ବର୍ଷ୨ ଭାରତଂ ନାମ, ଭାରତୀ ଯତ୍ର ସନ୍ତତିଃ”” । ସେହି ଦେଶର ନାମ 
ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଁଠି ଭାରତୀୟ ରହନ୍ତି । ବାୟୁପୁରାଣରେ ‘ଭାରତକୁ ପ୍ରଥମେ 
ଗୋଟିଏ ଦେଶ ବୋଲି କଳ୍ଚନା କରାଯାଇଅଛି ଓ ତା'ର ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କୁ 'ଭାରତୀୟ' 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଅଛି । ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଶେଷ ଅବସ୍ଥାରେ ‘ଭାରତବର୍ଷ 
ବିଷୟରେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ଚିତ୍ରଂ ଜମ୍ବଦୁୀପଂ ମନୋରମଂ ଜୀବିତଂ ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ” । 
ଏ ଜମ୍ପଦ୍ଧୀପ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଦେଶ ଓ ଏହାର ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଅତି 
ମନୋରମ । ବୁଦ୍ଧଦେବ ସମଗ୍ର ଭାରତକୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶ ବୋଲି ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି ଦେଶବାସୀଙ୍କ ଜୀବନ ମନୋରମ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ମନୁସୁତିରେ 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ଏକ ଆଦର୍ଶ ଦେଶ ରୂପେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଅଛି । ବିଭିନ୍ନ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ କବିମାନେ ଭାରତବର୍ଷର ଜୟଗାନ କରିଛନ୍ତି । ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁର 
କହିଛନ୍ତି, ‘ହେ ମୋର ଚିର, ପୂଣ୍ୟ ତୀର୍ଥ ଜାଗୋରେ ଧୀରେ, ଏଇ ଭାରତେର 
ମହାମାନବେର ସାଗରତୀରେ” । ସେ ଭାରତକୁ ମହାମାନବିକତାର ଜନ୍ମଭୂମି 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଶକ, ହୁଣ, ମୋଗଲ, ପଠାଣ ସମସ୍ତେ ଏଠାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି, ଗୋଟିଏ ମହାସାଗର ଭିତରେ ମିଳେଇଯିବାକୁ । ତାମିଲ କବି ସୂବ୍ରମନ୍ୟମ୍‌ 
ମଧ୍ଯ ଭାରତକୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶ, ଗୋଟିଏ ଜାତି ବୋଲି କହି ଭାରତମାତାର 
ଜୟଗାନ କରିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କବି ରାଧାନାଥ ରାୟ ଭାରତ ଗୀତିକା' 
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ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେହି ସୁମଧୁର ସଙ୍ଗୀତରେ ସେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ˆ ସର୍ବେଷାଂ 
ନୋ ଜନନୀ”” ବୋଲି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜନନୀ ବୋଲି ନମସ୍କାର 
ଜଣାଇଛନ୍ତି । ଏହି ଭାରତ ଆମର ଜନ୍ମଭୂମି, କର୍ମଭୂମି, ଅନ୍ନଦାତ୍ରୀ, ମୁଭ୍ତିଦାତ୍ରୀ । 
ରାଧାନାଥ ରାୟ ଏହି କବିତା ଲେଖିଥ୍‌ଲେ ଉତ୍ଳ ସମ୍ମିଳନୀରେ ପଢ଼ାଯିବା 
ନିମନ୍ତେ । କିନ୍ଧ ସେ ଉଜ୍ଳଜନନୀ କଥା ନ ଲେଖି “ଭାରତଜନନୀ” କଥା 
ଲେଖିଗଲେ । ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି - “ ଭାରତ -ପଙ୍କଳଦଳମିଦମୁକୂଳ””, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାରତ 
ରୂପକ କମଳର ଏକ ପାଖୁଡ଼ା ଆମର ଏହି ପ୍ରିୟ ଉକ୍କଳଭୁମି । ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉ୍ମଳନ 
ପ୍ରଦେଶ ଆନ୍ଦୋଳନର ଜନ୍ମଦିନରେ ରଚିତ ଏହି କବିତାର ମର୍ମ ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ । 


ତେଣୁ ପୁରାଣ ଓ ଉପନିଷଦରେ କବି ଓ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯେଉଁ ଭାବଗତ 
ଏକ୍ୟ କଥା ବାରମ୍ବାର ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି, ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଓ ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ 
ଯେଉଁ ଏକ୍ୟ ଆମ ଢୀବନକାଳରେ ଆମକୁ ଦେଖାଇ ଓ ଶିଖାଇ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି, 
ତାହାହିଁ ଆମର ଅଭିପ୍ରେତ । 


ସମ୍ବିଧାନର ଶାସନ ଆଜି ରହିଛି । ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ସୁସ୍ଥ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଆଜି ଦେଶରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଦୃଢ଼ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିଛି । 
ଏସବୁ ସନ୍ତେ ବିରାଟ ନେତୃତ୍ଵ ସମ୍ବିଧାନର ପରମ୍ପରା, ରାଜନୈତିକ ଏକତା, 
ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି ଓ ଏକ ଭାବଗତ ମିଳନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଚି । 

ଆଜି ଯେଉଁମାନେ ବୁଵିଜୀବୀ, କବି, ଲେଖକ, ଦାର୍ଶନିକ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ, 
ସମସ୍ତେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଗୋଟିଏ ଦେଶରୂପେ କଳ୍ପନାକରି ଏହି ଦେଶକୁ ଆଗେଇ 
ନେବାକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏ ଦେଶ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ, ଏ ଦେଶ ମୁସଲମାନଙ୍କର, 
ଏ ଦେଶ ବୌବଦ୍ଧଙ୍କର, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନଙ୍କର, ଶିଖ ଓ ପାର୍ଶୀଙ୍କର । 


ଓଡ଼ିଶା ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମଗ୍ର ଦେଶର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର 


ସଂସ୍କଣ । ଏଠାରେ ପାହାଡ଼ ଅଛି, ନଦୀ ଅଛି, ସମୁଦ୍ର ଅନି, ହିନ୍ଦୁ ଅଛନ୍ତି, 
ମୁସଲମାନ ଅଛନ୍ତି, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଅଛନ୍ତି, ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ତ ନିଶ୍ଚିତ ଅଛନ୍ତି, 
ସବୁ ଧର୍ମର ଓ ସବୁ ଭାଷାର ଲୋକେ ଅଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଆମେ ଯଦି 
ଭାରତବର୍ଷର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଞ୍ଚଳକୁ ସେହି ସମଗ୍ରର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର କିନ୍ଧ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ସଂସ୍କରଣ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିପାରିବା, ତାହାହେଲେ ଭାରତବର୍ଷର ଭାବଗତ ଏକଚା ଓ 


ଜାତିଗତ ସଂହତି ସହଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ । 
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ଦେଶଭଜ୍ରି 


ଦେଶଭକ୍ତି ବା ଦେଶପ୍ରେମ ଧ୍ଵନିରୂପେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ; କିନ୍ଧୁ ଭାରତ — ଏହା 
ଆମ ସମଗ୍ର ଜୀବନକାଳର ଏକ ଧ୍େୟବସ୍ଥଟ ଏକ ଆଚରିତ ମାର୍ଗ । ଯୁଗ 
ଯୁଗର ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା ଆମକୁ ଏହି ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛି । 
ପ୍ରଥମତଃ ଭାରତ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଭୌଗୋଳିକ ଧାରଣାର ବିଚାର କରାଯାଉ । 
'“ଉତ୍ତରଂ ଯତ୍‌ ସମୁଦ୍ରସ୍ୟ 
ହିମାଦ୍ରେଶ୍ଭୈବ ଦକ୍ଷିଣମ୍‌ 
ବର୍ଷଂ ତଦ୍‌ ଭାରତଂ ନାମ 
ଭାରତୀ ଯତ୍ର ସନ୍ତତିଃ ।” 
ଭାରତ ରାଜନୀତିକ କାରଣରୁ ଖଣ୍ଡ-ବିଖଣ୍ଡ ହୋଇଛି । ଇତିହାସର ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ସମୟ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ସମୟରେ ଭାରତମାତାର ରୂପ 
ବିଖଣ୍ଡିତ । ତଥାପି ଆକୂମାରୀ ହିମାଳୟ ଧାରଣା ଓ ଏଥ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବାହିତ 
ନଦନଦୀଙ୍କର ନାମରେ ଆମର କ୍ରିୟା କର୍ମ (ଗଙ୍ଗେଚ ଯମୁନେ ଚୈବ ଗୋଦାବରି 
ସରସ୍ଵତି, ନର୍ମଦେ ସିନ୍ଧୁ କାବେରି ଜଳେସ୍ଟିନ୍‌ ସନିଧ୍‌ଂ କୁରୁ), ଏହି ଧାରଣାକୁ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରୁଛି । 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ରାଜନୀତିକ କାରଣରୁ ଭାରତ ଖଣ୍ଡିତ ¬ ପାକିସ୍ଥାନ ଓ ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ । 
ସେ ହିଁ ସଚ୍ଚା ଭାରତୀୟ, ଯେ କି ଏହି ରାଜନୀତିକ ବିଭାଜନର ଉର୍ଣ୍ତରେ 
ଭାରତମାତାର ସ୍ଵରୂପକୁ ଭୂଲି ନ ଯାଏ । ସିନ୍ଧୁଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମପୁତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାଶ୍ମୀରରୁ 
କନ୍ୟାକୁମାରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ । ଏହାକୁ ସେହି ରୂପରେ ଦେଖିବା 
ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଦେଶପ୍ରେମ । 
ପୁଣି ବାୟୂପୂରାଣର ଦ୍ବିତୀୟ ବାକ୍ଯଠ “ଭାରତୀ ଯତ୍ର ସନ୍ତତିଃ””ର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଏହାର ସନ୍ତାନ ମାତ୍ରକେ ଭାରତୀୟ । ସେତେବେଳେ ଏ ଦେଶରେ 
ହିନ୍ଦୁ ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ମ୍ପେଳ ଯବନ ଆଦି ଥୁଲେ; କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ଥୁଲେ 
ଭାରତୀୟ । ଆଢି ଇତିହାସର ବିବର୍ଗନ ଧାରାରେ ଏହି ଦେଶର ସେ ମଧୂର 


oe 


ସମନ୍ମୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ଶିଖ୍‌, ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍ ସମସ୍ତଙ୍କ 
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ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସତ୍ତ୍ଵେ ଯେଉଁ ଗଭୀର ସମାନତା ଓ ମୈତ୍ରୀ ବିଦ୍ୟମାନ, 
ତାହା ଭୂଲିଗଲେ ଆମେ ଭାରତମାତାର ରୂପକୂ ଭୁଲିଯିବା । ଆମ ଦେଶର 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ମହାନ୍‌ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କର ତାହାହିଁ ଭାଷା ¬ ନାନକଙ୍କଠାରୁ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଶ୍ରୀ ରାମକୁଷ୍ଣ ପରମହଂସ ସବ ମତରେ ଇଶ୍ମର -ଉପାସନା 
କରି ସିଵଦିଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଯେଉଁ ସମୟରେ ସେ ଯେଉଁ ମତରେ ଉପାସନା 
କରୁଥ୍ଲେ, ସେତେବେଳେ ସେହି ମତକୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଗ୍ରହଣ କରିଯାଉଥ୍‌ଲେ । ବେଦର 
ବାକ୍ୟ “ଏକଂ ସଦ୍‌ବିପ୍ରା ବହୁଧା ବଦନ୍ତି” ¬ ଉପନିଷଦର ଉଦାହରଣ ସତ୍ଯ 
ବା ରଶ୍ଵର ଏକ ତୁଙ୍ଗ ନଭଣ୍ଡୁମ୍ବୀ ପର୍ବତଶ୍ୃଙ୍କ ପରି, ତାଙ୍କୁ କେହି ଦେଖିପାରୁ 
ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ବହୁ ପଥ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ରଚିତ ହେଉଟି, ଏହା ଅକ୍ଷରେ 
ଅକ୍ଷରେ ସତ୍ଯ । ରାଜନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ବିରାଟ ସମନ୍ମୟ ଆଣିବାପାଇଁ 
ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଜୀବନ ଦାନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନର ରଚନାରେ 
ନିଜର ଜ୍ଵଜନ୍ତ ସ୍ବାକ୍ଷର ରଖି ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ସେହି ଧାରଣାକୁ 
ପୁଷ୍ଠ କରିଛନ୍ତି । ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଭାରତୀୟୟ ଯେ ତା'ର ଦେଶକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର ଏକ ଉଦାର ସମନ୍ମୟ ଭୁମି ବୋଲି ଗର୍ବ କରେ । ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଯାହା ସଚ୍ୟ, ଭାଷା ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାଭାଷୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ । 

ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏ ଦେଶର ଚରିତ୍ରର ଅନ୍ୟ ଏକ ବୈଷିଷ୍ଟ୍ଯ ହେଉଛି, 
ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିକୁ ପ୍ରେମ କରିବା । ଉପନିଷଦର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶାନ୍ତିମନ୍ତ୍ର (ଜଳ, 
ସ୍ଥଳ, ଆକାଶ, ବାୟୁ, ବନସତି ଆଦି ସର୍ବତ୍ର ଶାନ୍ତିର ପ୍ରାର୍ଥନା) ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ମହାଭାରତର ବିଦୂରଙ୍କ ବାକ୍ୟ ( ପରିବାରପାଇଁ ନିଜକୁ, ଗ୍ରାମ ପାଇଁ ପରିବାରକୁ, 
ଦେଶ ପାଇଁ ଗ୍ରାମକୁ, ପୃଥ୍ବୀପାଇଁ ଦେଶକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବ) ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣର ପ୍ରାର୍ଥନା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଭାରତୀୟ ଉଦାର 
ଚରିତ୍ରର ବୈଷଶିଷ୍ଟ୍ଯ । ଏହାକୁ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଉପଦେଶରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ଶ୍ରୀ ନେହେରୁ ବୈଦେଶିକ ନୀତିର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥ୍‌୍ଲେ । ଭାରତ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ସଙ୍କୀର୍ଣ ଉଗ୍ର ଜାତୀୟତା ନୁହେଁ, ଯାହାକି 
ୟୂରୋପରେ ନାଜଢୀ ଓ ଫାସିଷ୍ଟବାଦର ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍‌ଲା; ଏହା ହେଉଛି ବିଶ୍ବ 
ପ୍ରେମର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ । 

ତେଣୁ ଦେଶପ୍ରେମର ତିନୋଟି ପ୍ରଧାନ ଦିଗ ହେଲା ¬ ଏହାର ଭୌଗୋଳିକ ଚଚିତ୍ର, 
ସମନ୍ସୟ ସାଧନକାରୀ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ । ଦେଶର ଯୁବଶକ୍ତି ଏହି ବିଶ୍ମାସରେ ହିଁ 
ନିଜକୁ ସତତ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରି ଭାରତମାତାର ପ୍ରକ୍ତ ସେବା କରିପାରିବେ । 
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ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତିର ପ୍ରବର୍ରକ — ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 


ବୁଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା । ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜୟନ୍ତୀ । ବୋଧ୍‌ଦୁମ ତଳେ ବୁଦ୍ଧ ଜୟନ୍ତୀ 
ପାଳିତ ହୁଏ । ବୋଧ୍‌ଦ୍ରମର ବିଶେଷତ୍ଵ ସର୍ବକନବିଦିତ । ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଯେଉଁ 
ବୋଧ୍ଦୁମ ତଳେ ସିଵ୍ିଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ, ବୁଦ୍ଧଗୟାର ସେହି ବୋଧ୍ଦୁମ ଆଉ 
ନାହିଁ । ଜନଶ୍ରୃତିରୁ ଜଣାଯାଏ ସେହି ବୋଧ୍ଦୁମର ଖଣ୍ଡିଏ ଡାଳ ଅଶୋକଙ୍କ 
କନ୍ଯା ସଂଘମିତ୍ରା ଓ ପୁତ୍ର ମହେନ୍ଦ୍ର ସିଂହଳର ଅନୁରାଧାପୂରଠାରେ ରୋପଣ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ସେମାନେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ଦେଇ ସିଂହଳ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ବୁଦ୍ଧଗୟାର 
ଏହି ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷ ମରିଗଲା ପରେ ଅନୁରାଧାପୁର ବୋଧ୍‌ଦୁମରୁ ଡାଳ ଆସି 
ବୃଦ୍ଧଗୟାରେ ପୂଣି ପୋତାଗଲା । ବର୍ଗମାନ ଯେଉଁ ବୋଧ୍‌ଦୁମ ବୁଦ୍ଧଗୟାରେ 
ଅଛି, ସେ ହେଉଚି ତା'ର ସନ୍ତାନ । ବୁଦ୍ଧବିହାରର ଡାଳଟି ବୋଧ୍ଦୁମର ତୃତୀୟ 
ପାଢ଼ି । ତେଣୁ ଏହା ପବିତ୍ର ଓ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ଆମେ ଯେଉଁଦିନ ବୁଦ୍ଧ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ କରୁଚୁ ସେ ଦିନଟି ପ୍ରାମାଣିକ । 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନ ପୌରାଣିକ । ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଜନ୍ମ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜନ୍ମ ପୁରାଣରେ 
ନିର୍ଣ୍ଧୀତ ହୋଇଛି । ଏତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ଅନୁଯାୟୀ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନ ବୈଶାଖ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ । ବୈଶାଖ ପୂର୍ତିମା ଦିନ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଜନ୍ମ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବୈଶାଖ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ ତାଙ୍କର ସିବିଲାଭ ଏବଂ ବୈଶାଖ ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ ତାଙ୍କର ମହାନିର୍ବାଣ 
ହୋଇଥଲା । ତେଣୁ ତିନିଥର ପାଇଁ ଏହି ଦିନଟି ପବିତ୍ର । 

ବୁଦ୍ଧଦେବ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ନେପାଳର ତରାଇ ଅଞ୍ଚଳରେ । ବୁଦ୍ଧଚ୍ଧ ବା 
ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ ବୁଦ୍ଧଗୟାରେ । ନିର୍ବାଣ ପାଇଲେ ମଦ୍ରମାନଙ୍କର ଶାଳବଣରେ । 
ସେ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଉତ୍ତର-ଭାରତରେ ଅତିବାହିତ କରିଛନ୍ତି । କେବେହେଲେ 
ସେ ବିଶ୍ରାମ ନେଇ ନାହାନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧ କ୍ଷଣେମାନ୍ର ଅବସର ନେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ନାହିଁ । ଶରୀରତ୍ଯାଗର ପ୍ରଥମ ସ୍ତର, ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍ତର ଏବଂ ତୃତୀୟ ସ୍ତରରେ 
ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଆସିଛତ୍ି ସେ ତାଙ୍କର ସଂଶୟ 
ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି । ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବାପାଇଁ ସମଗ୍ର 
ଜୀବନ ସମର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି । 
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ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଭାରତବର୍ଷର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସନ୍ତାନ । ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ଗୋଟିଏ 
ନୂଆ ଧର୍ମ ନୁହେଁ । ସେ ନିଜକୁ ଅବତାର କହୁ ନ ଥୁଲେ । ନିଜକୁ ଇଶ୍ନରଙ୍କ 
ପୂତ୍ର ବା ଇଶ୍ରଙ୍କ ଦୂତ କହୁ ନ ଥୁଲେ । ରାମ, କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପରି ସେ ଇଶ୍ପରଙ୍କ 
ଅବତାର ନୂୃହଁନ୍ତି କିମ୍ବା ଯୀଶୁଙ୍କ ପରି ରଶ୍ବରଙ୍କ ' ପୂୃତ୍ର ନୁହଁନ୍ତି । ମହମ୍ମଦଙ୍କ 
ପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରେରିତ ଦୂତ ମଧ୍ଯ ନୂହଁନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧଦେବ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, ଯେ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସଙ୍କନଛ୍ତ ଓ ସାଧନା ମାଧ୍ଯମରେ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ । ସେ 
ସଙ୍କନଛ ବା ସାଧନା ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମରେ ଶେଷ ହେବ ନାହିଁ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଶହ 
ଶହ ଜନ୍ମ ଆବଶ୍ଯକ । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧନ୍ଧ ଲାଭ ବହୁ ଜନ୍ମର ସାଧନାର ଫଳ । 


ବୌଦ୍ଧ ଜାତକର ସବୁ ଗନ୍ଧ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର କାହାଣୀ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କିପରି ସର୍ବସ୍ବ ତ୍ୟାଗ କରୂଥ୍ଲେ ଓ ଢୀବନକୁ ବଳିଦାନ କରୁଥ୍‌ଲେ. 
ସେ ସବୁର ଭୂରିଭୂରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜାତକ ଗନ୍ଥରେ ରହିଚି । 


ସବୁ ସଞ୍ଚତ ପୁଣ୍ୟର ପରିଣତିହିଁ ବୃଦ୍ଧତ୍ଧ । ବୁଦ୍ଧ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷଣ । ଗୌତମ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନାମ । ଗୌତମ ନାମରେ ସେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ବୁଵ୍ଧତ୍ଧ 
ଲାଭ କରିଥ୍‌ବାରୁ ସେ ହେଲେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ । ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ବୃଦ୍ଧ ଥ୍‌ଲେ 
ଓ ପରେ ହେବେ । 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଦୂ୍ିନ ସମୟରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ 
ସେ ଅବତାର ରୂପେ ପୂଜିତ । ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ସେ ଉଦ୍ଦାର କରିଥୁଲେ । 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବହୁ ରୀତିନୀତିକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥୁଲେ । ବେଦକୁ ସେ 
ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଉପନିଷଦର ବହୁ ତତ୍ତ୍ବ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଚି । 
ଯେତେବେଳେ ବେଦର ମୌଳିକ ତର୍ତ୍‌ ଓ ଜ୍ଞାନ-ବୈଷମ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲା, 
ମିଥ୍ୟାଚାରର ପ୍ରଭାବ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବଢ଼ିଗଲା, ସେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧଦେବ ଯେଉଁ 
ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କଲେ, ତାହା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଏକ ସୁସଂସ୍କୃତ ରୂପ । 


ଧର୍ମ ହେଉଚି ଆଚରଣ । ‘ଆଚାରପ୍ରଭବୋ ଧର୍ମଃ” । ବୁଦ୍ଧ ଆଠଟି ଉପାୟରେ 
ସିବିଲାଭର କଥା କହିଛନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଷ୍ଟାଙ୍ଗିକ ମାର୍ଗ । ସତ୍‌ 
କର୍ମ ସତ୍‌ ଚିନ୍ତା ସତ୍‌ ପ୍ରୀତି ସତ୍‌ ସଂକଛ ଇତ୍ଯାଦି । ଏହାର ପ୍ରଚାର 
କରିବାପାଇଁ ସେ ଅନବରତ ବୁଲୂଥୁ୍‌ଲେ । ପ୍ରଥମେ ଲେକେ ତାଙ୍କୁ ଉପହାସ 
କଲେ । ବାରାଣସୀର ମାତ୍ର ପାଞ୍ଚଜଣ ଯୁବକ ତାଙ୍କ ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
ସେହି ପାଞ୍ଚଜଣଙ୍କୁ ନେଇ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବା ସଂଘ୍ର ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ 
ମହାସମାଧ୍‌ ବେଳକ୍ର ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କ ସଂଖ୍ଯା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷକୁ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା । 
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ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୃହୀ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଥୁଲେ । ସନ୍ତ୍ୟାସୀ ଭିକ୍ଷୁ ଏବଂ 
ଗୃହୀ ହେଲେ ଉପାସକ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ କଳିଙ୍ଗ ଭାରତର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବାଣିଜ୍ୟକାରୀ ରାଜ୍ୟରୂପେ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଥଲା । ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ଥଲେ 
କଳିଙ୍ଗର ଦୁଇଜଣ ବଣିକ । ବ୍ରହ୍ମଦେଶରେ ବାଣିଜ୍ଯ କରି ସେମାନେ ଘରକୁ 
ଫେରିବାବେଳେ ନିରଞ୍ଜନା ନଦୀ ତଟରେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧତ୍ଧ ଲାଭ କରି କ୍ଷୁଧ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲେ । ଏକୋଇଶି ଦିନ ଉପବାସ ପୂର୍ବରୁ ସେ ସୁଜାତାର ପ୍ରସ୍ତୁତ ଖିରୀ 
କେବଳ ଖାଇଥ୍‌ଲେ । ସେହି ସମୟରେ ତପସୂ ଓ ଭଲ୍ଲିକ ତାଙ୍କ ଖାଇବା ପିଠା 
ଉପହାର ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଓ ସେଥ୍‌ରେ ସେ ତାଙ୍କ ଉପବାସ ଭଙ୍ଗ କଲେ । ସେମାନେ 
ହେଲେ ତାଙ୍କର ଉପାସକ ଶିଷ୍ଯ । ସନ୍ଯାସୀ ଶିଷ୍ଯ ହେବାର ପ୍ରଥମ ଗୌରବ 
ବାରାଣସୀର ପାଞ୍ଚଜଣ ଯୁବକ ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିଥ୍‌ଲେ । 


ବ୍ରଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ମହାପ୍ରୟାଣ ପରେ ରାଜାମାନେ ତାଙ୍କର ମର ଶରୀରର ଅବଶେଷ 
ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ସମବେତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଶାନ୍ତିର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦେହାବଶେଷ 
ନେବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଏପରି ବିବାଦ କଲେ ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାନ୍ତା । 
ମାତ୍ର ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନେ ତାହା ନିବାରଣ କରାଇଥୂଲେ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜା କେତୋଟି 
ଦାନ୍ତ ଆଣିଥ୍‌ଲେ । ସଂପ୍ରତି ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇଥ୍‌ବା ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଘୋଥୁରୁ 
ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି ଯେ ବୃଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦାନ୍ତ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସିଂହାସନ ଗର୍ଭରେ 
ଅଛି । ଅନ୍ଯ ଏକ ଦନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକନ୍ୟା ସିଂହଳ ନେଇଯାଇଥ୍‌ଲେ । ତିବ୍ଦତୀୟ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ । ଏଠାରୁ ଯାଇ ସେ ତିହ୍ତରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ 
ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । 


ଅଶୋକଙ୍କ ଧର୍ମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁବିଦିତ । ଅଶୋକ ଯେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗ ଆସିଥ୍‌ଲେ, 
ଘମାଘୋଟ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା । ସେ ଅନେକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରି ଆସିଥ୍‌ଲେ; 
କିନ୍ଧ ସବୁଠୁ ବେଶୀ ବାଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ସେ କଳିଙ୍ଗରେ । କଳିଙ୍ଗ 
ଯୁଦ୍ଧରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷର ଲୋକ ମରି ନାହାଁନ୍ତି। ମରିଛନ୍ତି ଉଭୟ 
ପକ୍ଷର ଲକ୍ଷାଧ୍କ ଲୋକ । ଏତିକିବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଶାନ୍ତିକାମୀ ଓ ସମରବିମୁଖ 
କରାଇଲେ ଢଣେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍୍ଯାସୀ । ଏଇ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ କ”ଣ ତାଙ୍କ 
ସଙ୍ଗରେ ଆସିଥ୍‌ଲେ ? ନା । ଚଶ୍ଡାଶୋକଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଆସିବେ 
କାହିଁକି ? ତେଣୁ ସେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ୟାସୀ ଥଲେ ଓଡ଼ିଶାର । କଳିଙ୍ଗର ଜଣେ 
ମହାପୁରୂଷ ଚଶ୍ଡାଶୋକଙ୍କୁ ଯେ ଧର୍ମାଶୋକରେ ପରିଣତ କରିପାରିଲେ, ହୃଦୟ 
ପରିବର୍ରନର ଏ ପରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିଶ୍ଵରେ ବିରଳ । 
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ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଆଦ୍ୟ ପ୍ରବକ୍ତା 

ଓଡ଼ିଶା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ମହାନ ପୀଠ । ହଜାର ହଢାର ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଚର୍ଚା ହୋଇଆସୁଛି । ବୃଦ୍ଧ ଯେଉଁ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ, 
ସେ ବାଣୀ ସମସ୍ତଙ୍କର । ଭାରତବର୍ଷରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଛୁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଗଣତନ୍ତ୍ରହିଁ ତା'ର ମୂଳ ଉତ୍ସ ବୋଲି ଅନେକଙ୍କର ଧାରଣା । 
ମାତ୍ର ଗ୍ରୀକ୍‌ ଗଣତନ୍ତ୍ରଠାରୁ ପୂରାତନ ବୈଶାଳୀର ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯାହାର ପ୍ରବକ୍ତା 
ଥୁଲେ ଗୌତମ ବ୍ରଦ୍ଧ । ମୃତ୍ୟୁର ଅଛ୍ଥ କେତେଦିନ ପୂର୍ବରୁ ବୁଦ୍ଧଦେବ ଯେତେବେଳେ 
ମଗଧ ଛାଡ଼ି ବୈଶାଳୀ ବାଟରେ ଯାଉଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଗଲା, 
ମଗଧ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଆଗରେ ବୈଶାଳୀ ତିଷ୍ଠିପାରିବ ତ ? ମଗଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ତାହା ଅଭ୍ଯୁଦ୍ଥାନ ବେଳ । ବୈଶାଳୀ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ଯ । ବୃଦ୍ଧଦେବ ଉତ୍ତର 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ, “ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୈଶାଳୀରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ରହିବ, 
ବୈଶାଳୀ ସେତିଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବ । ଯେତେଦିନ ଯାଏ ବୈଶାଳୀରେ ବୃଦ୍ଧମାନଙ୍କ, 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଉଥ୍‌ବ, ବୈଶାଳୀ ସେତେଦିନ ଯାଏ ରହିବ । 
ଯଦି ଗଣତନ୍ତ୍ର ଲୋପ ହୁଏ, ବୈଶାଳୀ ମଧ୍ୟ ଲୋପପାଇବ ।” ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି 
ବାଣୀ ଅନୁସରଣ କରି ଆମ୍ଭେମାନେ କହିପାରିବା ଯେ ଭାରତବର୍ଷର ବିକାଶ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଭିରିରେ ହିଁ ହୋଇପାରିବ । ସାରା ପୃଥ୍ବୀରେ ଆଜି ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିଜୟ 
ପତାକା ଉଡୁଛି ରୁଷିଆ, ପୋଲାଣ୍ଡ ହଙ୍ଗେରୀ, ଚେକୋସ୍ଲୋଭାକିଆ ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶରେ । ଆଜି ଏ ବିଜୟ ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବିଜୟ, ଯେ ପ୍ରଥମେ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚାର କରିଥ୍‌ଲେ । 

ଭାରତବର୍ଷରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ । ସେ 
ଥୁଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଉପାସକ । ଭାରତବର୍ଷରେ ନେହେରୁଙ୍କୁ ଅଶୋକଙ୍କ ଅବତାର 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରି ବ୍ରହ୍ମଦେଶର ନେତା ଉନ ଯେ ଜି ବୋଧ୍ଦୁମର ତାଳ 
ଏହି ବିହାରକୁ ଦାନ କରିଛନ୍ତି ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି - ଅଶୋକ ବିଂଶ ଶତାହୀରେ 
ନେହେରୁଙ୍କ ରୂପରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଜବାହରଲାଲ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମହତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାପାଇଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତିର ପ୍ରଚାର କଲେ । 

ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତିର ବାର୍ାବହ 

ଭାରତବର୍ଷରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଆମେ ଆଜି ଗର୍ବିତ । 
ବ୍ୃଦ୍ଦଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦାନ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତି । ଆଜି ସାରା ଦେଶରେ ଧ୍ଵନି ହେଉଚି, 
ଶାନ୍ତିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା । ଅସ୍ତଶସ୍ତ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ବନ୍ଦ କରିବାକୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଗୋର୍ବାଚୋଭ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ । ରେଗାନ୍‌ ଅନୁସରଣ କଲେ । ସମ୍ବାଦପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଚାଲିଛି 
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ଶାନ୍ତିର ଚର୍ଚ୍ଚା । ଆମେରିକା ଓ ରୁଷିଆ ଭିତରେ କିଏ ଅଧ୍‌କ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ? 
ବିଶ୍ବ ଶାନ୍ତି ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ । ବିଶ୍ନକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୂର ତାଙ୍କର ଇଶ୍ଡତୋନେସିଆ 
ରମଣ କାଳରେ ବରବୂଦରଠାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବିଶାଳ ମୃରି ତଳେ ଠିଆହୋଇ 
ଚାଙ୍କର ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଅମର ବାଣୀର ଜୟଗାନ କରିଥ୍‌ଲେ । 


ଯେଉଁ ଭାରତବର୍ଷରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍‌ଲା, କାଳକ୍ରମେ ସେହି ଦେଶରୁ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରାୟ ଲୋପ ପାଇଗଲା ।. ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି ବୌବ୍ଧଧର୍ମରେ 
ପୂଣି କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅସଦାଚାର ଦେଖାଦେଲା । ଭାରତରେ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ସଂରକ୍ଷିତ କଲେ । ମାତ୍ର ସମଗ୍ର ଏସିଆରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସଂରକ୍ଷିତ ହେଲା । 


ହୁଏନ୍‌ସାଂ ହିମାଳୟ ଅତିକ୍ରମ କରି ଭାରତକୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ଧ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ହଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଆସିବାର ଶହଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଚୀନ୍‌ ଦେଶରେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଥଲା । 
ଯେଉଁମାନେ ସେତେବେଳେ ଧର୍ମପ୍ରଚାର ପାଇଁ ଚୀନ୍‌ ଯାଇଥ୍ଲେ, ଜାପାନ ଯାଇଥ୍‌ଲେ, 
କୋରିଆ ଯାଇଥ୍‌ଲେ; ସେମାନେ କେତେ କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲେ, ଆମେ 
ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରିପାରିବା । 


ଆଜି ଜାପାନ ନିଜତ୍ସ ବଳରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍‌କାର କରିଚି, କିନ୍ଧୁ ଜାପାନକୁ 
ସଂସ୍କୃତି ଆସିଚି ଚୀନ୍‌ରୁ ଏବଂ ଧର୍ମ ଯାଇଚି ଭାରତବର୍ଷରୁ । ଭାରତବର୍ଷ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଗୁରୁ ରୂପେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏସିଆ ଆଜି ସଭ୍ଯ ସମୁନତ 
ହୋଇଚି କେବଳ ଭାରତବର୍ଷ ଯୋଗୁଁ । ଜାପାନର ସଂସ୍କୃତିରେ ତା'ର ସ୍ଵକୀୟତାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ରହିଛି । ଚା” ପିଇବା ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗଛ ଲଗାଇବା, ଗଛକୁ 
ଛୋଟ କରିବା ଜାପାନୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଉତ୍ସବ । ଏସବୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି 
ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ । ସମଗ୍ର ଜାପାନର ସଂସ୍କୃତିର ଶିକ୍ଷକ ହେଉଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନେ । 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଅଜନ୍ତା ଏଲୋରା ଗୁମ୍ାରେ ସେତେବେଳେ ସମାଜର ଯେଉଁ ଉଜ୍କଷ୍ଟ 
ଚିତ୍ର ରହିଚି, ସେସବୁ ଅଙ୍କନ କରିଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧଭିକ୍ଷୁ । ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଉତ୍ସ, 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରସାଧନ, ଏପରିକି ଲିପଷ୍ଟିକ୍‌ ଲଗାଇବାର ଶୈଳୀ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରର 
ବିଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ଏସବ୍ରରେ ଉଜ୍ଜୀର୍ଶ୍ । ଅକର୍ମଶିଳାର ପାହାଡ଼ମାନଙ୍କୁ ସେମାନେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରିଛନ୍ତି ସୁରମ୍ୟ କକ୍ଷ ଓ ଅତୁଳନୀୟ ଚିତ୍ରାଙ୍କନରେ । 

ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନେ 
ବିଶ୍ପକୁ ଯେପରି ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି ଇତିହାସରେ ତା'ର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । 
ପରବର୍ଗୀ କାଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଓ ମୂସଲମାନ୍‌ ଧର୍ମ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଟି । ମାତ୍ର 
ବୌବଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ତା'ଠାରୁ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ପ୍ରାଚୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯନୂତନ, 
ପୁରାତନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ । ବାସ୍ତବରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅତୁଳନୀୟ । 


୧୧୪ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଆଜିକୁ ପ୍ରାୟ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଜନ୍ମ । ମାତ୍ର 
ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀପାଇଁ ତାଙ୍କର ଦାନ ମହନତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ । “ବୁଦ୍ଧ ଶରଣଂ ଗଳ୍ଛାମି; ସଂଘଂ 
ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛାମି; ଧର୍ମଂ ଶରଣଂ ଗଳଚ୍ଛାମି'” - ଏଇ ତିନୋଟିଯାକ ନ ରହିଲେ 
ସମାଜ ରହିବ ନାହିଁ । ବୁଦ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତି ନେତା ବା ଆଦର୍ଶ ପୂରୁଷ । ଧର୍ମ 
ହେଉଚି ଏକ ଆଦର୍ଶବାଦ, ସଂଘ ହେଉଚି ସଂଗଠନ । ବୌଦ୍ଧ ସଂଘ ଥୁଲା 
ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ନୀତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନର ମାଧ୍ୟମ । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ 
ସଂଘ ହେଉଛି ବ୍ରିରତ୍ଵ । ତ୍ରିରତ୍ଵକୁ ଛାଡ଼ି ସଂସାର ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତବର୍ଷ 
ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଆମେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପୁଣି ଥରେ ବନ୍ଦନା କରିବା : 


“ନମୋ ଭଗବଚେର୍ହେତେ 
ବୁଦ୍ଧ ସଂବୁଦ୍ଧାୟ 
ନମୋ ଭଗବତେର୍ହେଁତେ 
ଧର୍ମ୍ମସଂବୁଦ୍ଧାୟ 
ନମୋ ଭଗବତେର୍ହେତେ 
ସଂଘସଂବୃଦ୍ଧାୟ 
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ଭାରତୀୟ ଚେତନାର କର୍ଣ୍ଣଧାର ¬ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର ପରିକନ୍ଥନାରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଭୂମିକା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ସେମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର ପରିକଳ୍ପନା କରିହେବ 
ନାହିଁ । ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ଯେଉଁ ସମୟରେ ଭାରତରେ ସମାଜର ସଂସ୍କାର, 
ଧର୍ମର ସଂସ୍କାର ହୋଇଛି ଏବଂ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଦ୍ରୋହ ଓ ବିପ୍ଳବମାନ 
ଘଟିଯାଇଛି, ସେଇ ସମୟକୁ ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
୧୮୫୭ ମସିହାରେ ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧରେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଵାଧୀନତା ସମର 
ହେଲା ଓ ସେଥ୍‌ରେ ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ବିଫଳ ହେଲେ । ସେତେବେଳର ସେହି 
ବିଫଳତା ଓ ନୈରାଶ୍ଯ ଭିତରେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଯଦି କେହି ଆଶାର ବାଣୀ 
ଶୁଣାଇଥାଏ, ତା'ହେଲେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ । ୧୮୬୦ ମସିହାର 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ବହୁ ଅତୂତକର୍ମା ପୁରୁଷଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଯୁଗପୂରୂଷ, ଯୁଗପ୍ରବର୍ତକ ବା ଯୁଗସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରେ । ସେହିପରି ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଶ୍ନକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଓ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀ ! ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର 
ଚିତ୍ର ଓ ପରିକନଳ୍ଥନା ଏହି ସମୟରୂ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଏହାକୁ ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧୀ ସ୍ଵାକାର କରିଛନ୍ତି ଓ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 

ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ କେବଳ ଏକ ନୂତନ ଧର୍ମର ଆବାହକ ନ ଥୁଲେ, 
ଥୁଲେ ମହାନ୍‌ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ୧୯୬୦ ମସିହାରେ 
ପଶ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ତାଙ୍କର ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଭାଷଣରେ କହିଥ୍‌ଲେ, 
ଆଧୁନିକ ଭାରତର ଜାତୀୟତା ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବାଣୀ 
ଓ ଭାଷଣକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ହେବ । ସେ ଓ ତାଙ୍କଭଳି ଅନ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଝାସ ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ସମସ୍ତେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅତିଶୟ ଉଦ୍‌ବ୍ୃଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବାଣୀ 
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ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଜଣେ ଲୋକର ଦେଶପ୍ରେମ ଦ୍ବିଗୁଣିତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି 
ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀ କହିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଚେତନାର ବିପ୍ଳବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ଲେ । 

ଏହି ଚେତନାକୁ କେବଳ ଧର୍ମର ଗସଶ୍ତିଭିତରେ ସୀମାବଦ କରାଯିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଭାରତରେ ଏପରି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ର ନ ଥୁଲା ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ସେମାନଙ୍କର 
ଆବାହନର ମୂଲ୍ୟ ନ ଥୁଲା । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଜାତୀୟତାର ଆବାହକ 
ଥୁଲେ । ସମାଜ-ସଂସ୍କାରର ଆବାହକ ଥୁଲେ । ସେ ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ଏକ ନୂତନ 
ଯୁଗର କର୍ଣ୍ଣଧାର ହେବା ପାଇଁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ଅର୍ଥନୈତିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ବା ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗକୁ ବର୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ । ଏଭଳି ଯୁଗଦ୍ରଷ୍ଟା ଯୁଗସ୍ତଷ୍ଟା ପୁରୁଷ ପୃଥ୍ବୀ ଇତିହାସରେ 
ବିରଳ । 

ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ଭାରତବର୍ଷର ଅନ୍ଧକାର ରାତ୍ରିର ଅବସାନ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । 
ଜାଗରଣର ସମୟ ଆସିଛି । ଅନ୍ତକାଳ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଅମାରାତ୍ରିର ଅବସାନ 
ଘଟିବ । ସେଥ୍ପାଇଁ ମୁଁ ଆଜି ଜାଗ୍ରତ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରୁଛି । ଭାରତବାସୀ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶତ୍ତିଶାଳୀ । ଏମାନେ ଥରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ପୃଥ୍ବୀର ଏପରି କୌଣସି 
ଶକ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଜି ତାଙ୍କୁ ଅଟକାଇ ପାରିବ, ତାଙ୍କର ପଥରୋଧ କରିପାରିବ । 
ଏମାନେ ଚିରଜାଗ୍ରତ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ଭ୍ରମଣରେ 
ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ସବୂସ୍ଥାନରେ ଏହି ବାଣୀ ହିଁ ପ୍ରଚାର କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ତାହାକୁ 
“ବାସ୍ତବ ବେଦାନ୍ତ” କୁହାଯାଇପାରେ । “ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ବାଦ”” ନାମରେ ମଧ 
ଅଭିହିତ କରାଯାଇପାରେ । ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ବାଣୀ ସମସ୍ତ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଯୁବକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । ଭାରତର ଯେତେସବୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ରାସ, କୁସଂସ୍କାର, 
ଶ୍ରେଣୀ -ସଂଘର୍ଷ ବିରୋଧରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଯୁବ ସମ୍ପଦାୟକୁ 
ସେ ହିଁ ଆହାନ ଜଣାଉଥ୍‌ଲେ । ଯେଉଁମାନେ ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ମାନସିକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି, ଅନୁନ୍ନତ, ଅବହେଳିତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ପଡ଼ିରହିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉପର ଶ୍ରେଣୀର (Upper Classes) 
ଲୋକମାନଙ୍କର କିଛି କରିବାର ଅଛି । ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚସ୍ତରକୁ ଉଠାଇବାର ଅଛି । 
ବର୍ରଗମାନ ସେହି ଉଦ୍ତାନର ସମୟ ଆସିଛି । ସେମାନେ ନିଜେ ନିଶ୍ଚିହୁ ହୋଇଯିବେ 
ନା ପଡ଼ିରହିଥ୍‌ବା ଶ୍ରେଣୀଟିକୁ ହାତଧରି ଉପରକୁ ଉଠାଇନେବେ, ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏହା ବିଚାରର ସମୟ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଜଢାତିପ୍ରଥାର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରୁଥ୍‌ଲେ । ଅସ୍ୃଶ୍ଯୟତା ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର 
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ବାଣୀ ଥୁଲା, ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ ଏବଂ ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜ ଗୋଟିଏ 
ଜଢ଼ାଚି । ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ, ବଡ଼ ସାନ ମଣିଷର କେବଳ ମନଗଢ଼ା କଥା । ଜାତିଭେଦ 
ଏକ କୁସଂସ୍କାର । ତାହା ଭାରତବର୍ଷରେ ଦେଖାଦେଇଛି । ତେଣୁ ସେ ଭାରତକୁ 
ଫେରି ଏଇ ଜାଚିଭେଦର ମୂଳୋପ୍ଲାଟନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । ଆମେରିକାର ` 
ନୂତନ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ସମାଜ ତାଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରୂଥ୍ଲା । ସମାଜରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ 
ଅସ୍ଶ୍ୟ, ପଙ୍ଗୁ, ଅଥର୍ବ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା, ରାମକୃଷ୍ଣ ସେମାନଙ୍କ 
ଘରକୁ ନିଢେ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ସେବା କରୁଥ୍‌ଲେ ଓ ନାନା ଭାବରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରୁଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ପ୍ରବଚନରେ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯୟତା ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ଗୁରୂ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ଶିଷ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଧର୍ମ ନାମରେ 
ଚାଲିଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ କୁସଂସ୍କାରବାଦ ଓ ପୂରୋହିତବାଦ ବିରୋଧରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ 
ସଂସ୍କାର ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ । ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରିଥ୍‌ଲେ, ଲୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମ ନାମରେ 
ଅତିଶୟ ଅଜ୍ଞ ଭାବରେ ରଖାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମର କଥା ସେମାନେ ବୁଝିପାରୁ 
ନାହାନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ କୁସଂସ୍କାର ବିରୋଧରେ ଉଦାହରଣ ଦେଇ କଥାଛଜରେ ସେ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ସେ କହୁଥ୍‌ଲେ, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ମୂର୍ଖ, 
ଅଜ୍ଞ, ଅଚ୍ଛବ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ଭିତରେ ଭଶ୍ଵର ବିଦ୍ୟମାନ । 
ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ସେଇମାନେ ହିଁ ପାଇପାରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଜିଚ୍କକୁ ବିଦ୍ଧାନ ଓ ପଷ୍ତିତ ମନେ କରନ୍ତି ଓ ନିଜର ପରିପ୍ରଚାର କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସାନିଧ୍ୟ ପାଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସରଳ, ନିଷ୍ଠପଟ, ନିରହଙ୍କାର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ହିଁ ଭଗବାନ ସଦା ବିରାଜମାନ । ସରଳ ବିଶ୍ରାସରେ ହିଁ ଭଗବଦତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ସମ୍ଭବ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମଧ୍ୟ ସେଇ କଥା, ସେଇ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରିଯାଇଛନ୍ତି । 
ସେ ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜକୁ ଗୋଟିଏ ଭାଷାରେ କହୂଥ୍‌ଲେ, “ଶୃଣ୍ବକ୍ଧ ସର୍ବେ 
ଅମୃତସ୍ଯ ପୁତ୍ରାଃ” । 

ସେ କହୁଥ୍‌ଲେ, ଭାରତବାସୀ ସିଂହଶାବକ । ସେମାନଙ୍କୁ ମେଣ୍ଢା ଭାବରେ 
ରଖାଯାଇଛି । ଏହି ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ଯୁବଗୋଷ୍ଠୀ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଦରକାର । 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଦେଇ ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ଥରେ କୌଣସି ଏକ ସିଂହୀ 
ମେଣ୍ୟାପଲ ମଧ୍ଯରେ ଶିଶୁଟିଏ ପ୍ରସବ କରି ମରିଗଲା ଏବଂ ସେହି ସିଂହଶିଶୂଟି 
ମେଣ୍ଚାପଲରେ ପାଳିତ ହୋଇ ବଡ଼ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଦିନେ ତାକୁ ଦୂରରୁ 
ଗୋଟିଏ ସିଂହ ଦେଖି ଖୁବ୍‌ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଓ ମେଣ୍ଟାପଲ ମଧ୍ଯକୁ ଲମ୍ଫ 
ପ୍ରଦାନ କରି ସେହି ଛୁଆ ସିଂହଟିକୁ ଗୋଟିଏ ହ୍ରଦ ପାଖକୁ ଘେନି ଆସିଲା । 
ତାକୁ ପଚାରିଲା, “ତୁ ନିଜେ କିଏ ତାହା ଜଢାଣିପାରୁଛୁ ନା ନାହିଁ ୨?” ସେ 
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କହିଲା, “ମୁଁ ଗୋଟିଏ ମେଣ୍ଢା ।” ସିଂହ ଯେତେ ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ ମଧ୍ଯ ସିଂହନଛୁଆର 
ପ୍ରତିକୁବିକୁ ଦେଖାଇ କହିଲା, “କ'ଣ ଦେଖୁଛୁ” ? ଉତ୍ତରରେ ସେ କହିଲା, 
“ମୁଁ ଦେଖୁଛି ଏକ ସିଂହ” । ପୂନର୍ବାର ନିଜକୁ ଦେଖାଇ ପଚାରିଲା, “କ'ଣ 
ଦେଖୁଛୁ ?”” ଛୁଆ ସିଂହ କହିଲା, “ତୁମେ ହେଉଛ ସିଂହ” । ତା'ପରେ 
ସିଂହ କହିଲା, “ତୁ ମଧ୍ଯ ସିଂହ । ତେଣୁ ତୁ ସିଂହ ପରି ଗର୍ଚଚନ କର” । 
ଏଇ ଗଳ୍ପ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ମହାନ୍‌ ହେବା ପାଇଁ ଆହ୍ବାନ ଜଣାଇଥୁ୍‌ଲେ । 
ରାଜାମହାରାଜାଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସେ ଦୀନ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ କୁଟୀରରେ ଅତିଥ୍‌ 
ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । 


ଆଜି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବାଣୀ ଓ ଉପଦେଶ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଫୁରନ୍ତ 
ଶ୍ତିର ଉତ୍ସ । ପଶ୍ଚିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ କହିଥ୍‌ଲେ, “ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ବାଣୀ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ ହୋଇ ରହିବ । ଭାରତବର୍ଷର ଧର୍ମନୀତି, 
ସମାଜନୀତି ଓ ରାଜନୀତିର ଆଦର୍ଶ, ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସମସ୍ତ ଲେଖା 
ଓ ବାଣୀରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପରିଷ୍ଠାର ଭାବେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି । ସେ କିଭଳି 
ଭାରତବର୍ଷ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ, ତାହା ସେ ସ୍ପଷ୍ଠ ଭାବରେ କହି ଯାଇଛନ୍ତି । ସେ 
ମହା ଜାତୀୟତାବାଦର ପ୍ରବର୍ଗକ ଥ୍‌ଲେ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ଏକ ଅଭିନବ ଭାରତ ଗଠନ କରିବାକୁ ସେ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ । ଏକ ଗଣଚାନ୍ତିକ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯେ ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର 
ଯୁଗସ୍ତଷ୍ଠା, ପଥ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ¬ ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ” । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ : ରକ୍ତପଦ୍ଧ ଓ ଶ୍ଵେତ ଶତଦଳ 


ଆଜିକୁ ୧୨୫ ବର୍ଷ ତଳେ ୧୫ ଅଗଷ୍ଟ ଦିନ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେ ଯେଉଁଦିନ ୭୫ ବର୍ଷରେ ପଦାର୍ପଣ କଲେ, ଭାରତ ସେଦିନ 
ସ୍ବାଧୀନ ହେଲା । ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ନିଜେ ଲେଖିଛନ୍ତି, ““ମୋ”ପାଇଁ ଯେଉଁ ଦିନଟି 
ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ଯ ଓ ମୋ'ର ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ମୋ” ଜନ୍ମଦିନ ରୂପେ ପାଳିତ, ସେ ଦିନଟି ଏପରି ଏକ ବିଶାଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଲାଭ କରିବ ବୋଲି ମୁଁ ଜାଣି ନ ଥ୍‌ଲି । ଜଣେ ରହସ୍ଯବାଦୀ ଭାବରେ 
ମୁଁ ଏହାକୁ ଏକ ମାମୁଲି ଘଟଣା ବା କାକତାଳିକ ନ୍ୟାୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରସ୍ତୃତ ନୁହେଁ । ମୋର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ପଦକ୍ଷେପ ପଛରେ ଯେଉଁ ଦୈବୀଶକ୍ତିର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅଛି, ସେ କିଛି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି ଏହା କରିଛନ୍ତି ।” 


ଆକାଶର ନକ୍ଷତ୍ର 

ବାସ୍ତବିକ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଭାରତର ଭବିଷ୍ଯତ ଉଭୟ ପାଇଁ ଶ୍ରୀ 
ଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ଦେଶର ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ସେ ଅଛ 
କାଳ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ସେ ଏକ ଅପୂର୍ବ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ନିଜର ଲେଖା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଦ୍ଵାରା ଦେଶର ସଂଗ୍ରାମୀ ଯୁବଶକ୍ତିର ଆବାହନ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାକୁ ତ୍ୟାଗ ଓ ତିତିକ୍ଷାର ମନ୍ତ୍ର ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ପଶ୍ଡିତ ଜବାହାରଲାଲ 
ନେହେରୁଙ୍କ ଭାଷାରେ ସକ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନକାଳ ଥୁଲା ୧୯୦୫ରୁ 
୧୯୧୦ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ଅତି ଅନ୍ତ ସମୟ । ...ମାତ୍ର ଏହି ଅଳ୍ପ 
ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶରୁ ନକ୍ଷତ୍ର ଖସିବାପରି ସେ ଯେପରି ଖସି ପଡ଼ିଥ୍‌ଲେ 
ଓ ଭାରତୀୟ ଯୁବଶର୍ତିକୁ ଚକିତ କରିଦେଇଥ୍‌ଲେ ।” କିନ୍ଧ ତାଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଦାନ ହେଉଛି ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକତାର କ୍ଷେତ୍ରରେ । ଭାରତର ସନାତନ ଆତ୍ମାର ବାଣୀ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ପହଞ୍ଚାଇବାରେ ଓ ମାନବ ଜାତିକୁ ଏହାର ମହାନ୍‌ ଭାଗ୍ୟ 
ଓ ଭବିଷ୍ଯତ ପ୍ରତି ଆହ୍ବାନ ଦେବାରେ ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧକ ଓ ରଖଷିଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଚିରକାଳ ମାନବଜାତି ସ୍ଲରଣ କରିବ । 


ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମ 
ଭାଗ ୧୯୧୦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେବେଳେ ସେ ଏକ ଚରମପନ୍ଥୀ ଜାତୀୟ ନେତାରୂପେ 


୧୨୦ 
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ପରିଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଓ ତା'ର ପରବର୍ଗୀ କାଳ, ଯେଉଁ ସମୟରେ ସେ ପଶ୍ଡିଚେରୀରେ 
ତାଙ୍କର ସାଧନା ଓ ସିଵି ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମାନବ ଜାତିକୁ ତା'ର 
ଉଜ୍ଵଳ ଭବିଷ୍ୟତର ବାଣୀ ଶୁଣାଇଥ୍‌ଲେ । 


୧୮୭୨ ମସିହାରେ କଲିକତାର ଏକ ସ୍ବଚ୍ଛଳ ସମ୍ଭାନ୍ତ ପରିବାରରେ ସେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ପିତା ଡକୂର କେ. ଡି. ଘୋଷ ପାଷ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାର ଜଣେ ଅନ୍ଧ ଉପାସକ ଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ ଆବହାଉଆ ନିଜର 
ପୂଅକୂ ଦୂଷିତ ନ କରୁ, ଏଥ୍‌ପାଇଁ ସେ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଦା୍ଚିଲିଂର ଗୋଟିଏ 
ପଢ୍ନିକ୍‌ ସ୍କୁଲ୍‌ (ଲରେଟେ କନ୍‌ଭେଣ୍ଟ ସ୍କୁଲ୍‌) ଓ ପରେ ବିଲାତକୁ ପଠାଇ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ସାତବର୍ଷ ବୟସରେ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଭାଇମାନଙ୍କ ସହ ବିଲାତ ଗଲେ 
ଓ ତେର ବର୍ଷ କାଳ, ଯାହାକୁ କି ଜୀବନ ଗଠନ ସମୟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, 
ସେଠାରେ କଟାଇଥ୍‌ଲେ । 

ଲଣ୍ଡନର ସେଣ୍ଟପଲ୍‌ ସ୍କୁଲରେ ଜଣେ କୁତୀ ଛାଡ ଭାବରେ ସେ ସମସ୍ତ 
ପୂରସ୍କାର ଓ ଏକ ସିନିଅର ସଲାର୍ସିପ୍‌ ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । କେନମ୍ବରିଜ୍‌ର ଜିଙ୍ଗସ୍‌ 
କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ସେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଓ ଲାଟିନ୍‌ ଭାଷାରେ କୃତିତ୍ଵ ହାସଲ 
କରିଥ୍ଲେ ଓ ଟ୍ରିପସ୍ରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ ଲାଭ କରି ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ! ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. 
ପରୀକ୍ଷାରେ ସେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ରଖିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଘୋଡ଼ାଚଢ଼ାରେ ନିଜକୁ ଅଯୋଗ୍ୟ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରି ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌ ହେଲେ ନାହିଁ । ଏହି ଚାକିରି ପ୍ରତି ତାଙ୍କର 
ଆଦୌ ଆକର୍ଷଣ ନ ଥୁଲା । 

ପଦ୍ମ ଓ ଛୁରିକା 

ଭାରତଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ଇଂଲଣ୍ଡର ଆବହାଉଆରେ ବଢୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତ ପ୍ରତି 
ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଆକର୍ଷଣ ଥୁଲା । କେମ୍ବିଜ୍‌ର ଭାରତୀୟ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
‘ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ମଜ୍‌ଲିସ୍‌'ର ସେ ସେକ୍ରେଟେରୀ ଭାବରେ ଭାରତରେ ବିଟିଶ୍‌ ଶାସନ 
ବିରୋଧରେ ବହୁ ଜ୍ଵାଳାମୟ ଭାଷଣ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ପରେ ଲଣ୍ଡନରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଭାରତୀୟଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ସେ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗଠନ କଲେ, ଯାହାର ନାମ ହେଲା ‘ପଦ୍ମ 
ଓ ଛୁରିକା” (Lous and the Dagger) ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ 
ବୋଲି ଏହାର ସଭ୍ୟମାନେ ଆଗ୍ରେୟ ଶପଥ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । 


୧୮୯୩ ମସିହାରେ ଭାରତ ଫେରି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତଢ଼ାଳୀନ ବରୋଦା ରାଜ୍ୟର 
ସଭିସ୍‌ରେ ଯୋଗଦେଲେ । ପ୍ରଥମେ ସେଟଲ୍‌ମେଣ୍ଟ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓ ପରେ ବରୋଦା 
କଲେଜର ଇଂରାଜୀ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ଭାଇସ୍‌ ପ୍ରିନଧିପାଲ୍‌ ଭାବରେ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କଲେ । ଏହି କଲେଜର ଜଣେ ତକ୍ରାଳୀନ ଛାତ୍ର ଶ୍ରୀ କେ.ଏମ୍‌.ମୁନ୍‌ସୀଙ୍କ ଭାଷାରେ — 
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ଶିକ୍ଷକ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ରିତ୍ଵଧର ଏକ ଅପୂର୍ବ ଆକର୍ଷଣ ଥୁଲା । ମୁନ୍‌ସୀ 
ଲେଖିଥ୍ଲେ — ତାଙ୍କର ଜୀବନକୁ ଯେଉଁ ତିନି ଜଣ ବ୍ଯକ୍ତି ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍‌କ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତିୟ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଥମ ହେଉଛନ୍ତି ଶିକ୍ଷକ ଭାବରେ 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ (ଅନ୍ୟ ଦୁଇଜଣ, ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଓ ସର୍ଦାର ବଲୁଭଭାଇ ପଟେଲ) । 


ପୂରୁଣା ବଦଳରେ ନୂଆ 

ଭାରତରେ ରହିବାର ପ୍ରଥମ କେତେକବର୍ଷ ସେ କୌଣସି ରାଜନୀତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ନ ଥୂଲେ । କିନ୍ଧ ଗୋଟିଏ ଆଙ୍ୋମରାଠୀ ପତ୍ରିକା ଇନ୍ଦୁପ୍ରକାଶ'ରେ 
କେତେକ ବିଦରପପୂର୍ଣ୍ଣ ଲେଖା ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । ଲେଖାଗୁଡ଼ିକ ‘ପୂରୁଣା ବଦଳରେ 
ନୂଆ” (New Lamps for Olid) ଏହି ଶିରୋନାମାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା । 
ତଚ୍କାଳୀନ କଂଗ୍ରେସ ନେତୃତ୍ଵ ଓ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ଉଭୟଙ୍କ ପ୍ରତି ସେଥ୍‌ରେ 
କଠୋର ସମାଲୋଚନା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ଆବେଦନ, ନିବେଦନ, ଦର୍ଖାସ୍ତ ଓ 
ପ୍ରାଥିନା ଦାରା କେବେ ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳେ ନାହିଁ ବୋଲି ସେ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । 
ସ୍ଵାଧୀନତା କେବେ କାହାର ହାତଟେକା ଦାନ ହୋଇ ନ ପାରେ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରି ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ଆମର ପ୍ରକୃତ ଶତୁ ଆମର ବାହାରେ ଥ୍ବା କୌଣସି 
ଶକ୍ତି ନୁହେଁ । ଏହା ଆମ ନିଜର ଦ୍ରର୍ବଳତା, କାପୁରୂଷତା, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ମିଥ୍ୟାଚାର 
ଓ ଅନ୍ଧ ଭାବପ୍ରବଣତା ।”” ସେ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, “ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଜାତିର ତଥାକଥ୍ତ 
ନ୍ୟାୟ ବିଚାର ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ରଖି ଆମ ନିଜର ପୂରୂଷକାରକୁ ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ହେବ ଓ ନିପୀଡ଼ିତ, ମୂକ ଜନଗଣଙ୍କ ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାକୁ ହେବ । ମୁଁ ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଆମ ଚରିତ୍ରରେ ଯାହା କିଛି ଉଦାର 
ଓ ମହାନ୍‌, ଶେଷରେ ତା'ର ଜୟ ହେବ- ସେତେବେଳେ ଆମେ ସ୍ଵାର୍ଥର 
ନି୍ଦେଶରେ ପରିଚାଳିତ ହେବୁ ନାହିଁ, ଏକ ବିଶାଳ, ବିଶୁଦ୍ଧ ଦେଶପ୍ରେମ ଆମକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିବ, ଇଂଲଣ୍ଡ ତା'ର ଭୋଜନର ପାତ୍ରରୁ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟ ଫୋପାଡୁଥ୍‌ବ, 
ଆମେ ତାକୁ ଆହାର କରିବା ପାଇଁ ଆଉ ବ୍ୟାକ୍ରଳ ହେବା ନାହିଁ । 

୧୯୦୫ ମସିହାରେ ଲର୍ଡ଼ କର୍ନ ଯେତେବେଳେ ବଙ୍ଗଭଙ୍ଗର ଆଦେଶ ଦେଲେ 
ଓ ଏହା ବିରୋଧରେ ସାରା ବଙ୍ଗଦେଶରେ ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ବିକ୍ଷୋଭର ବହ୍ଧି 
ଡଳିଉଠିଲା, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରାଜନୀତିର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ । 
୧୯୦୬ କଲିକତା କଂଗ୍ରେସରେ ସେ, ଲୋକମାନ୍ୟ ତିଳକ ଓ ବିପିନଚନ୍ଦ୍ର ପାଲ 
ମିଶି ଦେଶକୁ ଏକ ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଲେ । ବିଦେଶୀ ବର୍ଜନ, ସ୍ଵଦେଶୀର 
ବ୍ଯବହାର ଓ ଅସହଯୋଗ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ଲା ଜାତୀୟ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା । 


୧୨୨ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବନ୍ଦେ ମାତରମ୍‌ 

୧୯୦୬ ଅଗଷ୍ଟ ମାସରେ ସେ କଲିକତା ଜାତୀୟ କଲେଚର ପ୍ରିନ୍‌ସିପାଲ 
ପଦ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ରାଜା ସୂବୋଧ ମଲ୍ଲିକ ନାମକ ଜଣେ ବଦାନ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଏହି କଲେତଚର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଲକ୍ଷାଧଵକ ଟଙ୍କା ଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାଛଡ଼ା 
ବିପିନ ଚନ୍ଦ୍ର ପାଲଙ୍କ ସହିତ ସେ ମିଶି ବନ୍ଦେ ମାତରଂ” କାଗଜ ପ୍ରକାଶ କଲେ । 
ଏହି ସମ୍ବାଦପତ୍ର ସେତେବେଳେ ବନ୍ଦେ ମାତରଂ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଭାରତର ଅଗ୍ରନିଯୁଗର 
ମୁଖପତ୍ର ଥ୍ଲା । ଏଥୁରେ ପ୍ରକାଶିତ ସମ୍ପାଦକୀୟ ଓ ଲେଖାମାନ ସେତେବେଳେ 
ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନଙ୍କ ମନରେ ବିଦ୍ରୋହର ନିଆଁ ଜାଳିଦେଇଥ୍‌ଲା । ଏହି ସମ୍ବାଦପତ୍ରର 
ପ୍ରଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ତଜ଼୍ାଳୀନ ଷ୍ଟେଟ୍‌ସମ୍ୟାନର ସମ୍ପାଦକ ଶ୍ରୀ ସନ୍‌କ୍ିଫ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, 
“ଏହାର ସମ୍ପାଦକୀୟ ଓ ବିଶେଷ ଲେଖାମାନ ଭାଷାର ଚମକ୍ରାରିତା ସହିତ 
ବିଦ୍ରପରେ ଭରା ଥୁଲା । ଭାରତୀୟ ସମ୍ବାଦପତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି ଶୀର୍ଷସ୍ଥାନ 
ପୂର୍ବରୁ କେହି ଅଧ୍କାର କରି ନ ଥ୍‌ଲେ...ଏହା ହେଲା ଚରମପନ୍ଥୀ ଜାତୀୟତାବାଦର 
ଯଥାର୍ଥ ମୁଖପତ୍ର ।।” ସେତେବେଳେ କେବଳ “ବନ୍ଦେ ମାତରଂ” ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରିବା ରାଜଦ୍ରୋହ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା ଓ ଶହ ଶହ ସ୍ୁୁଲ, କଲେଜ 
ଛାତ୍ର ଓ ଜନସାଧାରଣ ଏହି ଧ୍ବନି ଦେଇ ଗିରଫ ହେଉଥ୍‌ଲେ । 


୧୯୦୭ ମସିହାରେ ବନ୍ଦେ ମାତରମ୍‌ ଓ ଏଥ୍‌ର ସମ୍ପାଦକ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ଦେଶଦ୍ରୋହ ଅଭିଯୋଗରେ ମକଦ୍ଦମା କରାଗଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଗିରଫ 
ହେଲେ; ମାତ୍ର ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରୁ ମକଦ୍ଦମା ଖାରଜ ହୋଇଗଲା । ସେହି ବର୍ଷ 
ସୁରାଟ କଂଗ୍ରେସରେ କଂଗ୍ରେସ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ୟରେ ଦୂଇଟି ଗୋଷ୍ଠୀ ପରିସ୍ତୂଟ 
ହୋଇଗଲା ¬ ନରମ ପନ୍ଥୀ ଓ ଢାତୀୟବାଦୀ । ତିଳକ ଓ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଥୁଲେ 
ଜାତୀୟତାବାଦୀମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ନେତା । ଢାତୀୟତାବାଦୀମାନଙ୍କ ବୈପ୍ଳବିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପଛରେ ଯେ ଯୁବଶକ୍ତି ଅଛି, ତାହା ଜଣାପଡ଼ିଗଲା ! ନରମପନ୍ଦ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ସଭାକୁ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଲୋକ ଗଲେ । ମାତ୍ର ତିଳକ ବା ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙକୁ ଲୋକେ 
ରାଜାର ସମ୍ମାନ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ମେଦିନୀପୂର ବଙ୍ଗ ପ୍ରାଦେଶିକ ସମ୍ମିଳନୀରେ 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ପୁଣି ଜାତୀୟତାବାଦୀମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ର ନେଲେ । ସାରା ବଙ୍ଗଦେଶରେ 
ଏକ ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ବିକ୍ଷୋଭର ଝଡ଼ ବହିବାକୁ ଲାଗିଲା । ବିକ୍ଷୁନ୍ତ ଯୁବପ୍ରାଣ 
ସେତେବେଳେ ସନ୍ାସବାଦର ରୂପ ନେଲା । ବୋମା ପକାଇ ବା ଗୁଳି ମାରି 
ହତ୍ୟା କରି ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ବିଶିଷ୍ଠ କର୍ମଚାରୀ ବା ରାଜଭକ୍ତ ଭାରତୀୟ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କୁ 
ଶେଷ କରିଦେବା ପାଇଁ ବହୁ ଗୁପ୍ତ ସଂଗଠନ ଗଢ଼ାଗଲା । 
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ଏହିପରି ଏକ ଘଟଣା ଘଟିଲା କଲିକତା ସହରରେ । ଜାତୀୟତାବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
ଅମାନୁଷିକ ଦଣ୍ଡ ଦେବାରେ ଅପଞଖ୍ଯାତି ଅର୍ଜନ କରିଥୁବା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ମାଜିଷ୍ଟେଟ୍‌ 
କିଙ୍ଗଫୋର୍ଡ଼ଙ୍କ ଘୋଡ଼ାଗାଡ଼ି ଉପରକୁ ଏକ ବୋମା ନିକ୍ଷେପ କରାଗଲା । ପୁଲିସ ପକ୍ଷରୁ 
ତନାଘନା ତଦନ୍ତ ଚାଲି ବିପ୍ଳନବୀମାନଙ୍କର ଏକ କେନ୍ଦ୍ର ଉପରେ ଚଢ଼ାଉ ହେଲା ଓ 
ସେଠାରେ ଏମାନଙ୍କ ନେତା ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଭାଇ ବାରିନ୍‌ଙ୍କୁ ଗିରଫ କରାଗଲା । ଏଥ୍‌ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଗିରଫ ହେଲେ । ଏମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯେଉଁ 
ମକଦ୍ଦମା ହେଲା, ତାହା ଅଲିପୂର ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ମକଦ୍ଦମା ନାମରେ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ । 


ଏହି ମକଦ୍ଦମାର ବିଚାର ଚାରିଥ୍ବାବେଳେ ସରକାରୀ ଓକିଲଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଦୁଇଜଣ 
ଅଫିସର ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥ୍‌ଲେ, ତାଙ୍କୁ ଗୁଳିକରି ହତ୍ୟା କରାଗଲା । ମୁଦାଲାମାନଙ୍କ 
ପକ୍ଷରୁ ରାଜସାକ୍ଷୀ ହୋଇଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ରିକୁ ଜେଲ୍‌ କକ୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଜଣ ବନ୍ଦୀ 
ଆସି ହତ୍ଯା କଲେ । ଚାରିଆଡ଼େ ହଇଚଇ ପଡ଼ିଗଲା । ମାତ୍ର ଏଥ୍‌ରୁ ଦୂରରେ 
ଥୁଲେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର ନିର୍ଚ୍ଚନ କାରାଜକ୍ଷ ମଧ୍ୟରେ । ଅଲିପୂର ଜେଲ୍‌ରେ 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ବ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କଲେ, ତାହା ତାଙ୍କର 
ଜୀବନର ଦିଗକୁ ବଦଳାଇଦେଲା । ଏଣେ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ମକଦ୍ଦମାରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ 
ପକ୍ଷରୁ ଓକିଲ ଥୁଲେ ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ ଦାସ, ଯେ କି ପରେ ଦେଶବନ୍ଧୁ ରୂପେ 
ସୁପରିଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ ତାଙ୍କର ମହକିଲଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଯୁଗ୍ତି କରିବାକର 
ଯାଇ ଯାହା କହିଥ୍‌ଲେ ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ “ଆଜି ଯେଉଁ 
ବିବାଦ ଚାଲିଛି, ତାହା ନୀରବ ହୋଇଯିବାର ଦୀର୍ଘକାଳ ପରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ, 
ଗଣ୍ଡଗୋଳ ବନ୍ଦ ହୋଇ ଯିବାର ବହୁବର୍ଷ ପରେ, ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଓ ତିରୋଧାନର 
ବହୁକାଳ ପରେ ଦେଶପ୍ରେମର କବି, ଜାତୀୟତାର ଗୁରୁ ଓ ବିଶ୍ଵମାନବିକତାର 
ପ୍ରେମିକ ରୂପେ ଜନଗଣ ତାଙ୍କୁ ଅମର ସମ୍ମାନ ଦେବେ । ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଓ 
ତିରୋଧାନର ବହୁକାଳ ପରେ ତାଙ୍କର ବାକ୍ଯ କେବଳ ଭାରତ ନୁହେଁ, ଦୂର 
ସମୁଦ୍ରର ପାରରେ ସୁଦୂର ଭୁଖଣ୍ଡମାନଙ୍କରେ ଧ୍ବନିତ ଓ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉଥ୍‌ବ, 
ତେଣୁ ମୁଁ କହୁଚି ଯେ, ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନର ବ୍ଯକ୍ତି କେବଳ ଏହି ଅଦାଲତ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନୁହେଁ, ଇତିହାସର ଉଚ୍ଚ ଅଦାଲତ ସାମନାରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି ।” 


ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଖଲାସ ହୋଇଗଲେ । ତାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ରାଜଦ୍ରୋହ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରି ନ ପାରି ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ବିଚଳିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ବଙ୍ଗଳାର ତଳ୍କାଳୀନ 
ଲାଟ ବଡ଼ଲାଟ ମିକଣ୍ଟ୍େଙ୍କ ପାଖକୁ ପତ୍ର ଲେଖିଲେ ତାଙ୍କୁ ଦ୍ଵୀପାନ୍ତରିତ କରିବା 


ପାଇଁ । ଉଭୟ ଲାଟ ଓ ବଡ଼ଲାଟ ତାଙ୍କୁ କିପରି ଭାରତରୁ ନିର୍ବାସିତ କରିବେ, 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼ିଲେ । 


୧୨୪ 
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‘ବନ୍ଦେ ମାତରମ୍‌' ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଜେଲରୁ ଖଲାସ 
ହେବା ପରେ “କର୍ମଯୋଗିନ୍‌'” ନାମରେ ଏକ ଇଂରାଜୀ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ କଲେ । 
ତାଙ୍କର ଅଧ୍କାଂଶ ସହକର୍ମୀ ଢେଇରେ; ଅନେକ ଆମ୍ମଗୋପନକାରୀ । ସାଧାରଣ 
ରାଜନୀତିକ ବାତାବରଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନୈରାଶ୍ୟଜନକ । ଜେଲ୍‌ରେ ଥ୍ବା ସମୟରେ 
ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଥୁଲା, ତାହା 
କ୍ରମେ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗ ସାଧନାର ପଥରେ ଘେନିଯାଉଛି । ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଶିଷ୍ଯ 
ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ଏହି ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ଆସି ଖବର ଦେଲେ ଯେ ଭାରତ 
ସରକାର ତାଙ୍କୁ ଶୀଘ୍ର ନିର୍ବାସିତ କରିବାକୁ ସ୍ଥରି କରିସାରିଲେଣି । ଭାରତ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଯିବାପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । ଏହି ସମୟରେ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ 
ଯେପରି ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରୁ ଏକ ବାଣୀ ଶୁଣିପାରିଲେ - ଚନ୍ଦନନଗରକୁ ଚାଲିଯାଅ । 
ଚନ୍ଦନନଗର ଥୁଲା ତଜ୍କାଳୀନ ଭାରତର ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦୁ ଫରାସୀ ଅଞ୍ଚଳ । ସେଠାକୁ 
ଚାଲିଗଲେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ରାଜଶକ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଧରିପାରିବ ନାହିଁ । ଚନ୍ଦନନଗରରୁ ଶୀଘ୍ର 
ଯାଇ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ୧୯୧୦ ଅପ୍ରେଲ୍‌ ୪ ତାରିଖ ଦିନ ପଶଣ୍ଡିଚେରୀରେ ପହଞ୍ଚଲେ !। 
ଏହି ଦିନଠାରୁ ପଶ୍ଡିଚେରୀ ହେଲା ତାଙ୍କର ମହା ସାଧନାର ପୀଠ, ଯେଉଁଠିକି 
ଜୀବନର ଶେଷ ଚାଳିଶ ବର୍ଷ କାଳ ସେ ଅତିବାହିତ କରିଥ୍‌ଲେ । 


ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରେରିତ ନେତା 

ରାଜନୀତିକ ଜୀବନରୁ ବିଦାୟ ନେବା ପୂର୍ବରୁ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, ‘ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଧାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସେମାନଙ୍କ ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରେରିତ ନେତାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷାରେ ଥାଏ, 
ଯାହାଙ୍କ ଜରିଆରେ ସଶ୍ବରିକ ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ସେ ଆସିଯିବା ପରେ 
ଏହିସବୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ବିଜୟ ଦର୍ପରେ ନିଜର ସାଫଲ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ିଯାଏ । 
ଯେଉଁମାନେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେତୃତ୍ଵ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ପୂରୁଷ । ସେମାନଙ୍କର ବହୁ ବିଶାଳ ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ଗୁଣ ଅଛି । ଅନ୍ଯ ଯେ 
କୌଣସି ଆନ୍ଦୋଳନର ସେମାନେ ସଫଳ ପୂରୋଧା ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ଧ 
ପୃଥ୍ବୀବ୍ୟାପୀ ବିପ୍ଳବର ଯେଉଁ ପ୍ରଧାନ ସ୍ରୋତ ଏଠାରେ ବହୁଛି, ସେମାନେ 
ତା'ର ସଫଳ କର୍ଣ୍ଣଧାର ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଜାତୀ ୟତାବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏହି ଆଗାମୀ ମାନବଙ୍କ ପାଇଁ ।” ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର 
ଏହି ଭବିଷ୍ୟତ ବାଣୀ ସଫଳ ହୋଇଥଲା । ଏହି ବିଧ୍‌ପ୍ରେରିତ ପୁରୁଷ ଥ୍ଲେ 
ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଯେ କି ଦଶବର୍ଷ ପରେ ଆସି ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ସଫଳ ନେତୃତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
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ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ତା'ର ସଫଳ ନେତୃତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ସ୍ତର ନିଶ୍ଚିତ 
ହେବା ପରେ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ସାଧନା ହେଲା ଏହି ଭାରତବର୍ଷକୁ ପୁଣି ଥରେ 
ବିଶ୍ରମାନବର ତୀର୍ଥଭୂମି କରିବା । 


ଅତିମାନବ 

ଏକ ଆଧୁନିକ ଦୂନିଆ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଓ ଆବିଷ୍ଠାର, ଶିନଳ୍ପବିପ୍ନବ 
ଓ ସଂଗଠନ-କୌଶଳ, ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ଆଦି ପାଇଁ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ନିକଟରେ 
ରଣୀ; କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ଯାମବିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର ସାଧନା ବିଶ୍ବରେ ଅଦ୍ଧିତୀୟ । ଭାରତ 
କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ନୁହେଁ, ସନାଚନ । ତଆକଥ୍ତ ଦୁର୍ବଳତା ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ଘାତପ୍ରତିଘାତ ମଧ୍ୟରେ ଏହାର ଆଦିମ ସୃଜନୀ ଶକ୍ତି ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ 
ରହିଛି । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଭାରତର ବେଦ, ଉପନିଷଦ, ସାହିତ୍ଯ, ଦର୍ଶନ ଆଦିର 
ଯେ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନରେ ମନୋନିବେଶ କଲେ, କେବଳ ତାହା ନୁହେଁ ! ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିକାଶ ପାଇଁ ଚଳାଇଲେ ଏକ ଅବିରତ ସାଧନା । ଏହି ସାଧନାରେ 
ସିବି ଲାଭ କରି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିବ୍ନବାଦର ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୀଷୀ ଘୋଷଣା 
କଲେ ଯେ, “ସୃଷ୍ଟିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ ମନୁଷ୍ଯର ଏକ ବିରାଟ ଭବିଷ୍ଯତ ରହିଛି, 
କାରଣ ସୃଷ୍ଟିର ବିବର୍ଗନରେ ମନୁଷ୍ଯ ଶେଷ ନୁହେଁ । ଏହାର ପରବର୍ରୀ ବିକାଶ 
ହେଉଛି ଅତିମାନବ ବା ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ତା'ର ଚିର ଇପ୍‌ସିତ ଦେବତ୍ଵର 
ଆବାହନ । ବହୁ ରଷି ଓ ମହାପୁରୁଷ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସାଧନା ବଳରେ 
ନିଜର ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଦେବତ୍ର ସିବ୍ଧି ଲାଭ କରିପାରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ଯ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ବା ପଶୁ-ପ୍ରବୃୂରିକୁ ଜୟ କରି ସେମାନେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚୈତନ୍ଯମୟ ସ୍ତରକୂ 
ଉଠିପାରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କର ଏହି ବ୍ଯଭ୍ରିଗତ ସାଧନା ବା ସିବ୍ିଦ୍ରାରା 
ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜର ପରିବର୍ଗନ ହୋଇ ନାହିଁ । ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଏପରି 
ସିଵି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, ଯାହା ଫଳରେ ମାନବ ସମାଜର ସମୃହ ପରିବର୍ରନ 
ପାଇଁ ପୃଥ୍ବୀକୁ ଏକ ଶକ୍ତି ଆଣିଦେବାକୁ ହେବ । ତାହାକୁ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କ 
ଭାଷାରେ ‘ଅତିମାନସର ଅବତରଣ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ଓ ତା'ର ବିବର୍ରନ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ କହିଛନ୍ତି “ଏଶୀ ଶସ୍ତି ଯେ କି ଚୈତନ୍ଯମୟ, 
ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ସଂଚାରିତ କରନ୍ତି । କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ପରେ 
ଏହି ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମେ ଜୀବନର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ବିଜ୍ଞାନର ଭାଷାରେ 
ଯାହାକୁ ‘ଆଲ୍ଗା' ଓ 'ଆମେଏବା” (Aga ଓ Amoebie) ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ | 
କ୍ରମେ ବିବର୍ଗନର ପଥରେ ଏଥ୍‌ରୁ ବୃକ୍ଷଇତା ଓ ପଶୁର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ କୋଟି 
କୋଟି ବର୍ଷ ପରେ ପୃଥ୍‌୍ବୀରେ ମନ ବା ମାନସର ଅବତରଣ ହୁଏ । ଏହା 
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ହେଉଛି ବିବର୍ରନର ଏକ ମହାନ୍‌ ପଦକ୍ଷେପ, କାରଣ ମାନସର ଅବତରଣରୁ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ମନୁଷ୍ଯ ଯେ କି ଚିନ୍ତା କରିପାରେ ଓ ନିଜର ସ୍ଥିତି ସମ୍ପର୍କରେ 
ସଚେତନ ହୋଇପାରେ । ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଢଡ଼ ଓ ଆଦିମ ଢୀବନ ମଧ୍ଯରେ ଏହି 
ଚିନ୍ତାଶକ୍ତି ନ ଥାଏ । ଜଡ଼ ଓ ଜୀବଜଗତଠାରୁ ଏହି ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ପାର୍ଥକ୍ୟ । 


କିନ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟର ଅସାଧାରଣ ଚିନ୍ତାଶକ୍ତି, ଆମ୍ମସଚେତନତା ଓ ଉତ୍ତାବନ ଶକ୍ତି ଆଦି 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାଠାରୁ ସୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ ଶେଷ ହେଉ ନାହିଁ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଧାନ ଅଂଶ ଏବେ ମଧ୍ଯ ପଶୁତ୍ଵର ଗୁଣରେ ଆଧାରିତ ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ସମସ୍ତ 
ପଶୁ-ପ୍ରବୃୂରି ରହିଛି । ଏହା ପଶୁଠାରୁ ଅଧ୍‌କ ଭୟଙ୍କର ଓ ହିଂସ୍ର ହୋଇପାରେ ଓ 
ପଶୁଠାରୁ ଅଧ୍‌୍କ ତଳକୁ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯାଇପାରେ । ତେଣୁ ଜଡ଼ରୁ ପ୍ରାଣ ଓ ପ୍ରାଣରୁ 
ମନୋମୟ ସ୍ତରକୁ ଆସି ସେହିଠାରେ କ'ଣ ସୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ ଛିଡ଼ିଯିବ ? ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
କହନ୍ତି ଯେ, ଏହା ନୁର୍ହେଁ । ଏହାର ପରବର୍ଭୀ ବିକାଶ ହେଉଛି ଏକ ଦିବ୍ୟ ଚେତନାର 
ପ୍ରକାଶ ବା ଅତିମାନବର ସୃଷ୍ଟିୟ ଯାହାର ଆକୃତି ବା ଚେହେରାରେ ଏକ ଅଲୌକିକ 
ପ୍ରକାଶ, ଏକ ପବିତ୍ର ଆଭା ଦେଖିବାକୁ ମିଳିବ ଓ ପଶୁତ୍ସର ପ୍ରବୃତିଠାରୁ ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଦୂରରେ ଥ୍ବ | ସୃଷ୍ଟିର ବିକାଶକ୍ରମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତିମାନବର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆଜିର ମନୁଷ୍ଯ 
ହେଉଛି ସେଇଆ, ଯାହାକି ଆଜିର ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଘୋଡ଼ା, ଗଧ, ବଳଦ, ଛେଳି, 
ମେଣ୍ଢା ପ୍ରଭୃତି । 
ସୃଷ୍ଟିର ଏହି ପରବର୍ରୀ ବିକାଶକୁ ଭୂପୃଷ୍ଠରେ ଅବତରଣ କରାଇବା ହେଉଛି 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦର୍ଶନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । ଶ୍ବେତାଶ୍ଵତର ଉପନିଷଦ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି — 
ବେଦାହମେତଂ ପୂରୂଷଂ ମହାନ୍ତମ୍‌ 
ଆଦିତ୍ୟବର୍ଣ୍ଣଂ ତମସଃପରସ୍ତାତ୍‌ ! 
ଚମେବ ବିଦିତ୍ନାଃତିମୃତ୍ଯୁମେତି 
ନାନ୍ୟଃ ପଛ ବିଦ୍ୟତେ ଅୟନାୟ ॥ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଧକାରର ଅପର ପାରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପରି ଜୁଳନ୍ତ ସେହି ମହାନ୍‌ ପୂରୂଷଙ୍କୁ 
ମୁଁ ଜାଣେ । କେବଳ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ମୃତ୍ୟଯୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ । 
ଏହାଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପନ୍ଥା ନାହିଁ । ଭାରତର ଏହି ଅମର ସନ୍ଦେଶର 
ସ୍ଵରକୁ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ପୁନରାୟ ଆବାହନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏହି ନୂତନ ମାନବର ସୃଷ୍ଟିକୁ ପରିଷ୍ଠାର ଭାବରେ ଦେଖିପାରିଛନ୍ତି । 
ସୃଷ୍ଟିର ଏହି ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ପରିଣତି ଅତିମାନବର ବିକାଶ କିପରି ଦୃଢ଼ତର 
ହେବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ମାନବକୁ ସେ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ନିଜେ 
ଏହି ଅତିମାନସର ଅବତରଣ ସଙ୍କଳଛରେ ମୃତ୍ଯୁର ପରପାରକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଆହ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି, ସୃଷ୍ଟିର ବିକାଶର ଏହି ପରବର୍ତୀ ପଦକ୍ଷେପ 
ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ନେଇପାରିବ, କାରଣ ସେ ହେଉଛି ମନୋମୟ ଟଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରତୀକ । 
ଯାହା କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ପରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ହୁଅନ୍ତା, ତାହା ଅଛ୍ପତକାଳ 
ପରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ବାରା । କାରଣ ପଶୁ ତା'ର 
ଭବିତବ୍ୟକୂ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ; ମନୁଷ୍ୟ ଜାଣିପାରେ ।”” 

ଏହି ନୂତନ ସୃଷ୍ଟିର ଆହ୍ଵାନ କରି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୃତି “ସାବିତ୍ରୀ ରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ¬ “ସୃଷ୍ଟିର ବିକାଶକ୍ରମରେ ପଶୁର ପଛରେ ଆଜି ମନୁଷ୍ଯର ଯେପରି 
ଜନ୍ମ ହେଲା, ସେହିପରି ଏହି ଅଯୋଗ୍ଯ ଅକ୍ଷମ ମର୍ର୍ଯ ମନୁଷ୍ଯର ପଛେ ପଛେ 
ଏକ ଉନ୍ନତ ଉତ୍ତରାଧଵକାରୀ ଦିବ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯର ଜନ୍ମ ହେବ... ଯେ ଜି ନଶ୍ବର 
ମନୁଷ୍ଯ ଯାହାକି ବୁଝିପାରି ନାହିଁ, ତାକୁ ସେ ବୁଝିପାରିବ ଓ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବ, ଯାହାକି ଏବର ମନୁଷ୍ୟର ନଶ୍ବର ହୃଦୟ ସାହସ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ମନୁଷ୍ୟ କାଳର କ୍ରମ-ପରମ୍ପରା ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ ଏପରି ଏକ ଉତ୍ତରାଧୂଵକାରୀ 
ଦେବ, ଯେ କି ନିଜର କାନ୍ଧରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଭାର ବହନ କରିପାରିବ ।” 
ଭାରତ ଓ ବିଶ୍ବକୁ ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ଏହା ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସନ୍ଦେଶ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନବ ଭାରତର ବିନ୍ଧାଣି - ଜବାହରଲାଲ 


ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଆଧୁନିକ ଭାରତବର୍ଷର ନିର୍ମାତା । ଲିଙ୍କନ, ରୂଜଭେଲୁ 
ବିନା ଆଧୁନିକ ଆମେରିକା ଓ ଲେନିନଙ୍କ ବିନା ସୋଭିଏଟ ୟୂନିୟନର କଥା 
ଯେପରି କଳ୍ଚନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ସେପରି ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ 
ବିନା ଆଧୁନିକ ଭାରତକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ନେହେରୁଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ 
ସମୟରେ ଆର୍‌.ଏଲ.ଷ୍ଟିଭେନ୍‌ସନ୍‌ ଆମେରିକା ରାଷ୍ଟ୍ରସଂଘରେ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଭାବେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥ୍‌ଲେ । ନେହେରୂଙ୍କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଜଣାଇ ସେତେବେଳେ ସେ 
କହିଥ୍‌୍ଲେ—ନେହେରୁ ଢଣେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନୁହନ୍ିଃ ସେ ବହୂ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସମାହାର । 
(He is not a man; He is procession of men) ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ 
ସାରା ବିଶ୍ନରେ ପ୍ରସାରିତ ଓ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଚି । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କର ଜୀବନକାଳ 
ଭିତରେ ଏକ ଦରିଦ୍ର ଅନୁନ୍ତତ ଦେଶକୁ ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀରେ କିପରି ଉଚ୍ଚ ସମ୍ମାନର 
ଅଧ୍କାରୀ କରାଇପାରନ୍ତି, ତାହା ଜବାହାରଲାଇ ନେହେରୁ ତାଙ୍କ ଜୀବନ କାଳରେ 
ପ୍ରମାଣିତ କରି ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

ଜଣେ ଉପଯୁକ୍ତ ଦାୟାଦ ରୂପେ ନେହେରୁ ଗାନିଜୀଙ୍କର ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀ ଏବଂ ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବହୁ ନୀତି ଓ 
ଆଦର୍ଶଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥ୍ବା କଥା ଅନେକେ କହନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶକୁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ଗୀ ସମୟରେ ଜଢବାହାରଲାଲ 
ନେହେରୁଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଲଭାବରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ନେଦେରୁଙ୍କୁ 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଦାୟାଦ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମବେଳେ ଗାନିଜୀ ଦେଶବାସୀଙ୍କୁ ସ୍ଵଦେଶୀ, ସ୍ଵାଭିମାନ ଓ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନର 
କଥା କହିଥ୍‌ଲେ । ଆବଶ୍ଯକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଶରେ ଯେଉଁସବୁ ଜିନିଷ ଉତ୍ପାଦନ 
କରାଯିବ, ତାହା ସ୍ଵଦେଶୀ । ସ୍ଵାଭିମାନ ହେଉଛି, ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ବିଶାଳ 
ଦେଶ । ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ସଭ୍ଯତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବହନ କରି ଏ ଦେଶ 
ଅମ୍ଳାନ ରହିଚି । ତେଣୁ ସେ କେଉଁ ଦେଶର ଗୋଡ଼ାଣିଆ ନ ହୋଇ ତା'ର 
ନିଜର ଆମ୍ସମ୍ମାନ ବଜାୟ ରଖିବା ଦରକାର । ଆମ୍ବରକ୍ଷା ତଥା ଅର୍ଥନୈଚିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତବର୍ଷ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଜବାହାରଲାଲ 


୧୨୯ 
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ନେହେରୂ ଯେଉଁ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରି ଭାରତ ବର୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, 
ତାହା ଏହି ତିନୋଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ଦିଗରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ ଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । 
ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଆମ ଦେଶ ପାଇଁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମ୍ଭିଧାନର ଆବଶ୍ଯକତା 
ପଡ଼ିଲା ଏବଂ ଏ ସମ୍ଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନ କରାଗଲା । ଡକୂର ଆମ୍ବେଦକର ଏ 
ସମ୍ଭିଧାନକୁ ଭାଷା-ରୂପ ଦେଲେ ସତ, କିନ୍ଧ ଏହାର ପ୍ରଧାନ ନିର୍ମାତା ହେଉଛନ୍ତି 
ପଶ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ ପାଇଁ 
ସଂଗ୍ରାମ କରୂଥ୍‌ଲେ, ସେହି ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶକୁ ପଶ୍ଚିତ ନେହେରୁ ଏହି ସମ୍ବିଧାନରେ 
ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ବିରାଟ ଦେଶ । ଏ ଦେଶର ଜାତୀୟତା 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରହିବା ଦରକାର ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଢୀ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ । ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୁ ଏ 
ଜାତୀୟତାକୁ ସମ୍ବିଧାନ ଜରିଆରେ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ ରଖିବାପାଇଁ ଏକ ଦୃଢ଼ କେନ୍ଦ୍ରଶାସନ 
କଥା ପରିକଳ୍ପନା କଲେ । ଆଜି ଏହି ଦୃଢ଼ କେନ୍ଦ୍ରଶାସନ ଯୋଗୁଁ ଏ ଦେଶରେ 
ଏକତା ରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ 
ନେହେରୁ କଂଗ୍ରେସର ସଭାପତି ଥ୍‌ଲେ । ସେତେବେଳେ ଦେଶକୁ ଅଖଣ୍ଡ ରଖିବାର 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । କିନ୍ଧ କ୍ୟାବିନେଟ ମିସନ ପକ୍ଷରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଆସିଲା । ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବ ଅନୁସାରେ ଭାରତକୁ କେତୋଟି ରାଷ୍ଟ୍ରସଂଘରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯିବ ଏବଂ ଏ ସବୁର ରାଷ୍ଟ୍ରସଂଘକୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ କନ୍‌ଫେଡ଼େରେସନ୍‌ 
ଗଠନ କରାଯିବ । କିନ୍ତୁ ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ତୀବ୍ର 
ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ଲେ । ମୌଲାନା ଆବ୍ରଲକାଲାମ ଆଜାଦ୍‌ ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ମଳୀବନୀରେ ଏ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତିୟ ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁ 
ସେତେବେଳେ ଯଦି କଂଗ୍ରେସର ସଭାପତି ନ ଥାନ୍ତେ ଓ ଏଭଳି କଟୁ ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତେ ତେବେ ଜିନା ହୁଏତ ଭାରତ ପାକିସ୍ଥାନ ଭାଗ ଭାଗ 
ହେବା କଥା କହି ନ ଥାନ୍ତେ । ତାଙ୍କର (ନେହେରୁ) ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା 
ଯେ, ଭାରତ କେବେହେଲେ ଗୋଟିଏ ଦ୍ରର୍ବଳ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଦାରା ଶାସିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତର ଏକତା ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଏକ ଶର୍ତିଶାଳୀ କେନ୍ଦ୍ରଶାସନ ଆବଶ୍ୟକ । ଆଜି ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ସମ୍ବିଧାନ 
ଜରିଆରେ ଏକ ଶଭ୍ଛିଶାଳୀ କେନ୍ଦ୍ରଶାସନ ଲାଭ କରିପାରିଛେ । 


ଆମକୂ ପଵଶ୍ତିତ ଢବାହରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ ଦ୍ଵିତୀୟ ଦାନ ହେଉଛି 
ଧର୍ମ-ନିରପେକ୍ଷତା । ଏହି ଧର୍ମ-ନିରପେକ୍ଷତା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆତ୍ମବଳି ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଭାରତର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ଲୋକମାନଙ୍କର ଗାଛିଜୀଙ୍କ ଉପରେ 
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ଖୁବ୍‌ ବିଶ୍ବାସ ଥୁଲା । ଗାଛିଢୀଙ୍କ ପରେ ପଡଶ୍ତିତ ନେହେରୁଙ୍କ ଉପରେ ଏହି 
ଆସ୍ଥା ଅତୁଟ ରହିଲା । ଭାରତକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ରଖିବାକୁ କେବଳ 
ଯେ ସେ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ବିଧାନରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲେ, ତାଂ ନୁହେଁ ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ସେ ଅହରହ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥ୍ଲେ । ଫଳରେ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଧର୍ମ 
ଓ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ସୌହାର୍ଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପାରିଥ୍‌ଲା । 


ଭାରତବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି ପଣ୍ତିତ ନେହେରୁଙ୍କ ତୃତୀୟ ଅବଦାନ, ଗଣଚନ୍ତ୍ର । ସମ୍ିଧାନ 
ପ୍ରଣୟନ କାଳରେ ସାବାଳକ ଭୋଟ ପ୍ରଥା ସମ୍ପର୍କରେ କେତେକ ବିବାଦ ଉଠିଥ୍‌ଲା । 
ଭାରତବର୍ଷର ଅଜ୍ଞ ଜନସାଧାରଣ ଉଚିତ ବିଚାର କରି ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ନିର୍ବାଚନ କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ଦେଶର ନିରକ୍ଷରତା ଦୂର ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ 
ଦେଶରେ ପ୍ରଚଳିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ବୋଲି କେତେକ ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥଲେ । 
କିନ୍ଧ ନେହେରୁ ଏହାର ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କଲେ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ- ଆମ 
ଦେଶର ଲୋକମାନେ ଅଶିକ୍ଷିତ ହୋଇପାରନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସାକ୍ଷରତା ନ ଥାଇପାରେ 
କିନ୍ଧ ସେମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଚାର ବୁଦ୍ଧି ଅଛି, ତାହା 
ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କର ଅଛି । ତେଣୁ ଏ ଦେଶ ସାବାଳକ ଭୋଟ 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଆଗେଇ ଆସିଛି ଏବଂ ସାବାଳକ ଭୋଟ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ବାଟରେ 
ଏଠି ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ 
ନେହେରୁ ଏ ଦେଶରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନର ପ୍ରବର୍ରକ ଏବଂ ଏହାକୁ ପ୍ରଚଳନ 
କରିବା ଦିଗରେ ତାଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ । 

ଏହି ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ପାରଇାମେଣ୍ଟାରୀ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିରେ ତାଙ୍କର ଅଗାଧ 
ବିଶ୍ନାସ ଥ୍‌ଲା । ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଭାବରେ ଅଧ୍୍‌କାଂଶ ସମୟରେ ସେ ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟରେ 
ଆସି ବସୁଥ୍‌ଲେ । ଆଢ଼ି ଦେଶରେ ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟରୀ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯଦି ସଫଳ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବବ୍ଧମୂଳ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେଦେରୂଙ୍କ 
ଦାନ ସେଥ୍‌ରେ ଯଥେଷ୍ଟ ବେଶୀ । 

ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତବର୍ଷର ଯାହା କିଛି ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇପାରିଛି, ତାହା 
କେବଳ ପଣ୍ତିତ ନେହେରୁଙ୍କ ପାଇଁ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ସମୟକୁ ଭାରତବର୍ଷ 
ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁତ ପଛୁଆ ଥଲା । ସେପରି କିଛି ସମ୍ଭଳ ନ ଥଲା । 
କଳକାରଖାନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୀମାବଦ୍ଧ ଥଲା । ଭାରତକୁ ଏକ ପଛୁଆ ଦେଶ ବୋଲି 
ସେତେବେଳେ ପୃଥ୍ବୀର ଲୋକେ ଜ୍ଞାନ କରୁଥ୍ଲେ । ଏପରିକି ଉଇନ୍‌ଷ୍ଟନ୍‌ ଚିଲ 
ଭାରତ ସମ୍ପର୍କରେ ବହୂ ଆଶଙ୍କା ପୋଷଣ କରି ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ, 
ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପରେ ପରେ ଖଣ୍ଡ ବିଖଣ୍ଡ ହୋଇଯିବ । ସ୍ଵାଧୀନତା ରକ୍ଷା 
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କରିବା ପାଇଁ ତା'ର ଯଥେଷ୍ଟ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶକ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ପଶ୍ଡିତ 
ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ସେତେବେଳେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ କହିଲେ ଯେ ଭାରତ କାହାରି 
ଶିବିରଚାରୀ ହେବା ପାଇଁ ଚାହେଁ ନାହିଁ; ନିଜ ଶକ୍ତିରେ, ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ଛିଡ଼ା 
ହେବାପାଇଁ ଚାହେଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଭାରୀଶିନ୍ଥ ବା ବଡ଼ ବଡ଼ କଳ କାରଖାନା 
ବସାଇବା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ନୀତିରେ ବିଶ୍ନାସ କରୁ ନ ଥୁଲେ ବୋଲି ଆଜି ଅନେକେ କହନ୍ତି । ଗାନିଜୀ 
କୁଟୀରଶିଳ୍ତର ସପକ୍ଷରେ କହୁଥ୍ବାବେଳେ ନେହେରୁ ଦେଶରେ ଭାରୀଶିନ୍ଥ ଉପରେ 
ଜୋର୍‌ ଦେଲେ । ୧୯୫୫ ମସିହା ଗାନିଜୟନ୍ତୀ ଦିନ ମାନ୍ଦ୍ରାକରେ ରେଳକୋର୍‌ 
କାରଖାନା ସ୍ଥାପନ କରିବା ସମୟରେ ପଶ୍ଡିତଜୀ ତାଙ୍କର ଭାଷଣରେ ଏ ଯୁକ୍ତି 
ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ଯଦି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆଜି ବଞ୍ଚିଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ ସେ 
ଏ କାରଖାନା ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଵାଗତ କରିଥାନ୍ତେ । କାରଣ ଯେଉଁ କାରଖାନା 
ଦ୍ବାରା ଯଥେଷ୍ଟ ସଂଖ୍ୟାରେ ଲୋକଙ୍କୁ କାମ ଯୋଗାଯାଇପାରିବ ଏବଂ ଦେଶର 
ବେକାର ସମସ୍ଯା ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ଦିଗରେ ଦୃଢ଼ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇପାରିବ, 
ତାହା ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ । ଏଥୁରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଶିବନାରାୟଣଙ୍କ 
ଲିଖିତ “ ଗାଛିଆନ୍‌ ପ୍ଲାନ୍‌? ପୁସ୍ତକରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜେ ମୁଖବନ୍ଧ ଲେଖି କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ସେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଶିଳ୍ପର ବିରୋଧୀ ନୁହଁନ୍ତି, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିର ବିରୋଧୀ ନୃହଁନ୍ତି, ଏ ପରିକି 
ଆଣବିକ ଶକ୍ତିର ମଧ୍ଯ ବିରୋଧୀ ନୁହଁନ୍ତି । ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଲୋକଙ୍କୁ 
କାମ ଯୋଗାଯାଇପାରିବ, ତାହାହିଁ ତାଙ୍କର ନୀତି । ତେଣୁ ଗାଛିନୀତି ଓ 
ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ ନୀତି ଭିତରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ 
ଦ୍ବାରା ତଥା ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ଭାରତର କୋଟି କୋଟି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ଜୀବନଧାରଣ ଉନ୍ନତି କରିବା ଓ ବେକାର ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ କରିବା ହେଉଛି ସେ 
ନୀତି । ଜବାହରଲାଲ ଭାରୀଶିନ୍ଥ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ନ ଥ୍‌ଲେ ଆଜି ଭାରତରେ 
ଶିଳ୍ପ ବିସ୍ତାର ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତା । କାରଣ ଇସ୍ପାତ ଏକ ମୌଳିକ ଶିଳ୍ପ । 
ଇସାତ ନ ହେଲେ ଲେଦ୍‌ ମେସିନ୍‌ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
କିଛି ଉତ୍ପାଦନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ବଡ଼ ବଡ଼ କଳକାରଖାନା ବିନା କୃଷିର 
ଉନ୍ନତି ଚିନ୍ତା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ କୃଷିରେ ସାର ଦରକାର, 
ପୋକମରା ଓିଷଧ ଦରକାର, ଆଧୁନିକ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଦରକାର । ତେଣୁ କୃଷିର 
ବିକାଶ ପାଇଁ, କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ପାଇଁ ଭାରୀଶିଳ୍ପ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୁ ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କୃଷିର ବିକାଶ 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । 
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ଆମ ଦେଶରେ ପ୍ରଥମ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନାରେ କୃଷି ଉପରେ ସବୁଠାରୁ 
ଅଧ୍କ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା । ବଡ଼ ବଡ଼ ନଦୀ ଯୋଜନା ସାହାଯ୍ୟରେ ଜଳସେଚନ 
ଓ ବିଦ୍ର୍ଯୁତ୍ଶକ୍ତି ଉତ୍ପାଦନ ପଶ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୂଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୁଲା । 
ସୋଭିଏତ ୟୁନିୟନର ଲେନିନ ଦେଶର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହିପରି ଚିନ୍ତା କରିଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଏକ ସୂତ୍ର ପ୍ରଣୟନ କରିଥ୍‌ଲେ । ତା” ହେଉଛି, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି +ସୋଭିଏତ୍‌ 
ଶକ୍ତି = ସମାଜବାଦ । (Electric Power+Soviet Power=Socialism) 
ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁଙ୍କର ଏଥ୍‌ରେ ଖୂବ୍‌ ବିଶ୍ବାସ ଥୁଲା । କାରଣ ସେ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ 
ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିର ବିକାଶ ନ ହେଲେ ଦେଶର ଅଦଭ୍୍ୟୁସ୍ଥାନ ବା ସମାଜବାଦ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ ସେତେବେଳେ ଦେଶରେ ଅନେକ (Multipurpose Project) 
ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେଥ୍‌ ଭିତରୁ ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧ ଅନ୍ୟତମ । ଏ ବନ୍ଦର 
ଉଦ଼ାଟନ ଉତ୍ସବ ସମୟରେ ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଥ୍‌ଲେ । ତାହା 
ବିଶେଷ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ 
ବହୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଚି” । କିନ୍ଧ ଆଧୁନିକ ଭାରତର ମନ୍ଦିର ହେଉଚି 
ଏଇ ବନ୍ଧ ଯୋଜନା, ଶିନ୍ପ ଯୋଜନା । ଏହାଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କର 
ଜୀବନ ଧାରଣର ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ । ତେଣୁ ସେ କୃଷିକୁ ଅବହେଳା 
କରିଥ୍‌ଲେ ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଯୌଭ୍ତିକ । 

ଚୀନ ଓ ଭାରତବର୍ଷର ପଚିଶ ବର୍ଷର ଇତିହାସକୁ ଆମେରିକାନ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି । ସେ ପ୍ରମାଣିତ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସମାଜବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଏବଂ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଦେଶର ଉନ୍ନୟନ କରି ଚୀନ ଦେଶରେ କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯାହା ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି, ଭାରତବର୍ଷରେ ତା” ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି । 
ଚୀନ ଦେଶରେ ଯେତିକି ଉତ୍ପାଦନ ବଢ଼ିଛି, ଭାରତବର୍ଷରେ ତା' ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକା 
ଉତ୍ପାଦନ ବଢ଼ିଛି । ମାତ୍ର ପଟିଶ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଭାରତର ଉପ୍ପାଦନ ଦ୍ଵିଗୁଣିତ 
ହୋଇଚି । ଜଳସେଚନର ବ୍ଯବସ୍ଥା, ଉନ୍ନତ କୃଷି ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରବର୍ଗନ ଓ ସାର 
ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରଭୃତି ନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଭାରଚର ଉପ୍ପାଦନ ଦ୍ଵିଗୁଣିତ ହେବା କେବେ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଆନ୍ତା । 

ଭାରତବର୍ଷକୁ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୂଙ୍କର ଅନ୍ୟତମ ଦାନ, ବିଜ୍ଞାନ । 
ଯେତେ ଜାତୀୟ ଲାବରେଟୋରୀ, ଗବେଷଣାଗାର ଭାରତବର୍ଷରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି, 
ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୂଙ୍କ ସମୟରେ ସେ ସବୂର ମୂଳଦୁଆ ପଡ଼ିଥ୍୍‌ଲା । ଆଜି ଆଣବିକ 
ଶଭ୍ତିର ବିକାଶରେ ଭାରତ ଯେଉଁ ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି, କେବଳ ଜବାହରଲାଲ 
ନେହେରୁଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସେ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
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ବିଶ୍ଵାସ କରୂଥ୍‌ଲେ ଓ ବିଜ୍ଞାନ କଂଗ୍ରେସର ପ୍ରତ୍ଯେକ ଅଧ୍ବେଶନରେ ଯୋଗ 
ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରଗାଢ଼ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିଥ୍‌ଲା । 
ମଧ୍ଯସ୍ତରୀୟ କାରିଗରୀ ଜ୍ଞାନରେ ଭାରତବର୍ଷ ପୃଥ୍୍‌ବୀରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ହାସଲ 
କରିଛି । ଆଜି ହଜାର ହଜାର ଭାରତୀୟ ଭାରତ ବାହାରେ ପୃଥ୍ବୀର ବିଭିନ୍ନ 
ଦେଶରେ ଯାଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତବର୍ଷର ଯାହା ଆବଶ୍ଯକତା ତାହା 
ମଧ୍ଯ ମେଣ୍ଟନ ହୋଇଛି । ଏ ସଫଳତା ପଛରେ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କର 
ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ ବିଶେଷ ଭାଚରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି । କାରଣ ବିଜ୍ଞାନ ବିନା 
କୌଣସି ଦେଶର ଅଗ୍ରଗତି କେବେହେଲେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଭାରତବର୍ଷର ବଳିଷ୍ଠ ବୈଦେଶିକ ନୀତି ଆଜି ସମସ୍ତ ପୃଥ୍ବୀକୁ ଆଶାର 
ଆଲୋକ ଦେଖାଇପାରିଟି । ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି, ନିରପେକ୍ଷ ବୈଦେଶିକ ନୀତି 
ପ୍ଥ୍ବୀରେ ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ । ସୁଇଜରଲାଣ୍ଡ ପରି ଗୋଟିଏ ଦେଶ ସବୁବେଳେ 
ନିରପେକ୍ଷ ବୈଦେଶିକ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରିଆସିଛି; କିନ୍ତୁ ଏ ନୀତି ହେଉଛି 
ଏକ ନକାରାତ୍ମକ ନୀତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁବ ହେଲେ କୌଣସି ପକ୍ଷରେ ଯୋଗ 
ନ ଦେଇ ବୂପ୍ଚାପ୍‌ ରହିଯିବା ସୂଇଜରଲାଣ୍ଡର ନୀତି । ଏହାହିଁ ହେଉଚି Nocutrality ! 
କିନ୍ଧୁ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଯେଉଁ ନୀତିର ପ୍ରବର୍ଗନ କଲେ ତାହା ନକାରାତ୍ମକ 
ନୁହେଁ । ତାଂହେଉଟି, ସକାରାମ୍ବକ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ନୀତିର ଏକ ନିଦିଷ୍ଠ ଭୂମିକା 
ଅଛି । କ'ଣ ସେ ଭୂମିକା ? ତା” ହେଉଚି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିରୋଧୀ ଭୂମିକା । 
ଉପନିବେଶବାଦ ବିରୋଧୀ ଭୂମିକା । ପୃଥ୍ବୀର ନବ ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶଗୁଡ଼ିକୁ ଏକତ୍ର 
କରି ଦୁଇ ବିବଦମାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅଲଗା କରି ସ୍ଥାୟୀ ବିଶ୍ବ 
ଶାନ୍ତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ହେଉଚି ଏହି ବୈଦେଶିକ ନୀତିର ଆଭିମୂଖ୍ଯ । 
କୋରିଆରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଟି, ଭିଏତନାମରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଚି, କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ 
ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାରତବର୍ଷକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଦେଶ ଚୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ଆମେରିକାର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ସମ୍ବାଦପତ୍ର “Time Magazine” 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ପ୍ରାୟ ଅଧ୍‌କାଂଶ ସମୟରେ ସମାଲୋଚନା କରି ଆସିଚି । କିନ୍ତୁ 
୧୯୫୮ ମସିହାରେ ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଏ କାଗଜ ପ୍ରକାଶ 
କଲା ଯେ “ନେହେରୁ ଭାରତବର୍ଷର ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ବସିଛନ୍ତି । ଅଥଚ ପୃଥ୍ବୀର 
ସବୁ ଦେଶ ଆସି ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଜଣାଉଛନ୍ତି ।' 

ଭାରତ ତ ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ଦେଶ । ତା'ର ଧନ ସମ୍ପଦ ନାହିଁ । ଆମେରିକା 
ପରି ସେ, ଧନଶାଳୀ ନୁହେଁ ବା ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଶାସନାଧୀନ ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୁନିୟନ୍‌ 
ପରି ବିରାଟ ଦେଶ ନୃହେଁ । ତଥାପି ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୂ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଏଡ଼େ 
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ଉଚ୍ଚକୁ ନେଇଯାଇଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଯାହା ଫଳରେ ଭାରତବର୍ଷର ସମ୍ମାନ ପୃଥ୍‌ବୀରେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଇଥ୍ଲା । ଆଜି ଭାରତର ଶାସନ ଓ ସମାଜକୁ 
ଯଦି କେହି ଧ୍ରବତାରା ପରି ପରିଚାଳନା କରୁଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ପଶ୍ଚିତ 
ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କ ନୀତି । ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ, ମୌଳିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଆମର ଅନୁସରଣୀୟ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତ ନବ 
ଭାରତର ନିର୍ମାତା ବା ବିନ୍ଧାଣି । 

ଭାରତବର୍ଷ ପରି ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ଦେଶକୁ ନିଜର ମୌଳିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ 
ଅତି ଅନ୍ତ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ପଶ୍ତିତ ଢବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଏକ ସମୃ ଓ 
ସମ୍ମାନନୀୟ ଆସନକୁ ଆଣି ପାରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ନୀତି ଏବଂ ଆଦର୍ଶକୁ ଅନୁସରଣ 
କରି ଅନ୍ତକାଳ ଭିତରେ ଏହି ଅନୁନ୍ନତ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶିନ୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରରେ, କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ, 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର ଅନ୍ଯ ଏକ ଉନ୍ନତ ରାଜ୍ଯ ସହିତ ସମକକ୍ଷ କରି 
ଗଢ଼ିବାକୁ ଆମେ ସଂକନ୍ପଧବବ । 
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ଭାରତୀୟ ବିଦ୍ରୋହର ଆଗ୍ନେୟ ଆତ୍ମା ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର 


ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରଧାନ ଘଟଣା ଘଟିବା 
ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ଆବଶ୍ଯକ । ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୁ 
ପ୍ରଧାନ କାରଣ ଦାୟୀ, ତା” ମଧ୍ଯରେ ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କର 
ଭାରତ ବାହାରେ ଭାରତର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଗଠନ କରିଥ୍‌ବା ଆଜାଦ୍‌ 
ହିନ୍ଦ୍‌ ଫୌଜ୍‌ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦିଲ୍ଲୀ ଚଲୋ” ଅଭିଯାନ ଅନ୍ଯତମ । ସଶସ୍ତ୍ର 
ସଂଗ୍ରାମ ବିନା ଭାରତରୁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ହଟାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି 
ସେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ବିଶ୍ପାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଦ୍ଵିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧ 
ସମୟରେ ଶତୃର ଶତୁକୁ ମିତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନିଜର ଅଦମ୍ଯ 
ମନୋବଳ, ଦୁର୍ଦମ ସଂଗଠନ ଶର୍ତି ଓ ଅସାମାନ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ବଳରେ ଏକ 
ବିଶାଳ ସେନା ଠିଆ କରାଇ ପାରିଥ୍‌୍ଲେ ଏବଂ ଭାରତ ମାଟିରେ ତାଙ୍କର 
ଶେଷ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ ହିଁ ପ୍ରଥମେ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଜାତିର ପିତା 
ବୋଲି (Father of the Nation) ସମ୍ବୋଧନ କରିଥୁଲେ । ଭାରତର ମୁଟ୍ତି 
ସଂଗ୍ରାମରେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ତାଙ୍କ ନାମ ସ୍ଵର୍ଣ୍ାକ୍ଷରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ରହିବ । 

ନେତାଜୀ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କର ଜୀବନୀକୁ ତିନୋଟି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ ¬ ଛାତ୍ର ଜୀବନ, ଦେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ, ଭାରତ ବାହାରେ 
ଆଜାଦ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ଫଉଚ୍ଚ ଗଠନ, ବିଟିଶ ସରକାର ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ । 


ଛାତ୍ର ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ଥଲେ ଓଡ଼ିଶାର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆପଣାର । ଆଜିକୁ ଶହେ ବର୍ଷ 
ତଳେ, ୧୮୯୭ ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ୨୩ ତାରିଖ ଦିନ ସେ କଟକ ସହରର ଓଡ଼ିଆ 
ବଜାରରେ ତାଙ୍କର ପିତୃଗୃହରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏବେ ଏହି ଘରଟି 
“ନେତାଜୀ ସେବା ସଦନ” ନାମରେ ସୁପରିଚିତ । ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପିତା ଜାନକୀ 
ନାଥ ବୋଷ ୧୮୮୫ ମସିହାରେ କଟକରେ ଓକିଲାତି ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଏହିଠାରେ ବସବାସ କରୂଥ୍‌ଲେ । ଓଜିଲାତିରେ ତାଙ୍କର ଖୁବ୍‌ ନାମ ଥୁଲା । ସେ 
କଟକ ମୁନିସିପାଲିଟିର ଚେୟାରମ୍ୟାନ୍‌ ଏବଂ ସରକାରୀ ଓକିଲ ଓ ପଦବ୍ଧିକ୍‌ ପ୍ରସିକିଉଟର 
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ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ମାତା ପ୍ରଭାବତୀ ଦେବୀ କଲିକତାର ତଜ଼୍ାଳୀନ ଏକ 
ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ପରିବାରର କନ୍ଯା ଥ୍‌ଲେ । ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ଥଲେ ତାଙ୍କ ପିତାମାତାଙ୍କର ନବମ 
ସନ୍ତାନ ଓ ଷଷ୍ଠ ପୂତ୍ର । ପରିବାରର ଶୃଙ୍ଖଳା ଥଲା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠୋର ଓ ଏହାରି 
ମଧ୍ଯରେ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ଲାଳିତ ପାଳିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 


ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ବୟସରେ କଟକର ଏକ ଇଂଲିଶ ସ୍କୁଲରେ ତାଙ୍କର ପାଠପଢ଼ା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ସେଠାରେ ସେ ସାତବର୍ଷ ପଢ଼ିଥ୍‌ଲେ । ମାତ୍ର ସେ ସ୍ଟୁଲର 
ବାତାବରଣ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁ ନଥୁଲା । ଇଂଲିଶ ପିଲାଙ୍କ ସହିତ ଭାରତୀୟ 
ପିଲାମାନେ ସମାନ ବ୍ୟବହାର ପାଉ ନ ଥୁଲେ । ଏହା ତାଙ୍କ ମନରେ ଇଂରେଜ 
ଶାସନ ବିରୋଧରେ ଘୃଣାର ମଞ୍ଜି ପୋତିଦେଇଥ୍‌ଲା । 


ବାରବର୍ଷ ବୟସରେ ସୂୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର କଟକ କଲିଜିଏଟ୍‌ ସ୍କୁଲରେ ଯୋଗଦେଲେ । 
ସ୍କୁଲର ତଜ଼ାଳୀନ ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ବେଣୀମାଧବ ଦାସ ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନୀତିମାନ୍‌ 
ଓ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ଶିକ୍ଷକ ଥୁଲେ ଓ ସୁଭାଷଙ୍କ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିଥ୍ଲା । ଏହି ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଢୀବନ ଉପରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ରେଖାପାତ 
କରିଥଲା ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ପ୍ରକାଶିତ ଲେଖା ଓ ବସ୍ତ୍ରତାବଳୀ । ମାନବର 
ସେବା ଢୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସେବା ବୋଲି ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଏହି ସେବା ମଧ୍ୟରେ ଦେଶସେବାକୁ ସେ ଅତି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାଂସାରିକ ଲୋଭରୁ ଦୂରରେ ରହି ଆରଉଁ ମାନବର ସେବା 
ଓ ଦେଶସେବା କରିବାପାଇଁ ସୁଭାଷ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 

ଏହି ସମୟରେ କଲିକତାର ଏକ ବିପ୍ନବୀ ଦଳର ଜଣେ ଛାତ୍ର, ସୁଭାଷ 
ଓ ତାଙ୍କର ଅନ୍ଯ ଛାତ୍ରବନ୍ଧଙ୍କ ସହିତ ବହୁଦିନ ଧରି ଆଲୋଚନା କରିଥ୍‌ଲେ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ବୈପ୍ପବିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରିଥଲେ । 
ସୁଭାଷ ଏଥ୍‌ରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହିତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ । 

ସୁଭାଷଙ୍କର ବାଲ୍ୟ ଓ ଛାତ୍ରଜୀବନ ଉପରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା 
ତାଙ୍କର ବେଷ୍ଟନୀ ବା ପରିବେଶର । କଟକ ସହରର ଏକ ମୁସଲିମ୍‌ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ସେ ରହୁଥ୍‌ଲେ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବ ଓ ଉତ୍ସବରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
କରୂଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ପିତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାନୀୟ ମୁସଲମାନମାନେ ମୁରବୀ ରୂପେ ମାନୁଥ୍‌ଲେ 
ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷକ ଥୁଲେ ମୁସଲମାନ ଏବଂ ବହୁ ମୁସ୍‌ଲିମ୍‌ 
ସହପାଠୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଭବିଷ୍ଯତ ଜୀବନରେ ହିନ୍ଦୁ-ମୁସଲିମ୍‌ 
ଏକଚା ଓ ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ସବୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଥୁଲେ, ତାହା 
ପଛରେ ଥୁଲା ବାଲ୍ୟ ଓ କିଶୋର ଢୀବନର ଏହି ଅଭିଜ୍ଞତା ଓ ପ୍ରେରଣା । 
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ଅଧ୍ୟୟନରେ ସେ ଗଭୀର ମନୋନିବେଶ କରୁଥ୍ଲେ ଓ ଜଣେ ମେଧାବୀ 
ଛାତ୍ରଭାବରେ ଶିକ୍ଷକ ଓ ଛାତ୍ରବନ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରୀତିପାବ୍ର ଥ୍ଲେ । ଷୋଳବର୍ଷ ବୟସରେ 
ମାଟ୍ରିକ୍‌ ପରୀକ୍ଷା ଦେଇ ସେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍ଥାନ ଅଧୁକାର 
କରିଥ୍ଲେ । 

ତାଙ୍କର କଲେଜ ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ ହେଲା କଲିକତା ସହରରେ । କଟକ 
କ୍ଷଦ୍ଧ ସହର; କଲିକତା ମହାନଗରୀ । ଏହା ଥୁଲା ସେତେବେଳେ ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ବିପ୍ଳବର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର । ପ୍ରେସିଡେନ୍‌ସି କଲେଜ କଲିକତାର - ପ୍ରଧାନ 
ସରକାରୀ କଲେଜ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି କଲେଜର ହଷ୍ଟେଲକୁ ସେତେବେଳେ 
ରାଜଦ୍ରୋହର ଏକ ଉର୍ବର କ୍ଷେତ୍ର ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । ସୁଭାଷ 
ଓ ତାଙ୍କର ଅନ୍ଯ କେତେକ ଛାତ୍ରବନ୍ଧୁ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଆଦର୍ଶରେ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଗଠନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥ୍ଲା ଯୋଗ ଓ ଆଧାମ୍ବିକ ସାଧନା । 
ଏହି ସମୟରେ ପଡଶ୍ଡିଚେରୀରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ସାଧନା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥ୍‌ଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ବାଣୀ - “ମହାନ୍‌ ହୁଅ ନିଜପାଇଁ 
ନୁହେଁ, ଭାରତବର୍ଷ ପାଇଁ” ? - ତାହା ତାଙ୍କ ମନରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥ୍‌ଲା । 
ଯୋଗ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନା ତାଙ୍କ ଉପରେ ଏତେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୁଲା 
ଯେ, ସତର ବର୍ଷ ବୟସରେ ଗୁରୂ ଅନ୍ବେଷଣରେ ସେ ଗ୍ରୀଷ୍କାବକାଶରେ ଘରେ 
କାହାରିକୁ ନ କହି ରଖଷିକେଶ, ହରଦ୍ଧାରଆଦି ହିମାଳୟର ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ପର୍ଯ୍ୟଟନ 
କରିବାକୁ ବାହାରିଗଲେ । ମାତ୍ର ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ଗୁରୁ ମିଳି ନ ଥୁଲେ । ପାଠପଢ଼ାରେ 
ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନଂ ଦେଇ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଇଣ୍ଟରମିଡ଼ିଏଟ୍‌ ପରୀକ୍ଷାରେ ସେ ପ୍ରଶଂସାର 
ସହିତ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଠ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ପରବର୍ଷ ବି.ଏ. ପଢ଼ୁଥ୍ବା ସମୟରେ ସୁଭାଷଙ୍କ 
ଛାତ୍ରଜୀବନରେ ଏକ ସ୍ଵରଣୀୟ ଘଟଣା ଘଟିଲା । ଇ.ଏଫ୍‌.ଓଟନ୍‌ ନାମକ ଜଣେ 
ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଅଧ୍ୟାପକ ସୁଭାଷଙ୍କର କେତେକ ସହପାଠୀଙ୍କୁ ମାଡ଼ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । କିଛି 
ଦିନ ପରେ ଓଟନ୍‌ଙ୍କୁ ଦଳେ ପିଲା ଆସି ମାଡ଼ ଚଢ଼େଇ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଲେ । 
ସୁଭାଷ ଏହି ଦଳରେ ଥୁଲେ; ମାତ୍ର ନିଜେ ମାଡ଼ ଦେଇ ନ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ 
କଲେଜର ପ୍ରିନ୍‌ସିପାଲ ସୁଭାଷଙ୍କ ବିରୋଧରେ ବହିଷ୍ଠାର ଆଦେଶ ଦେଲେ । 
ସୁଭାଷଙ୍କୁ ଅଗତ୍ୟା କଲିକତା ଛାଡ଼ି କଟକ ଫେରିଯିବାକୁ ହୋଇଥୁଲା । ମାତ୍ର 
ପରେ ସାର୍‌ ଆଶୁତୋଷ ମୁଖାର୍ଜୀ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର କୂଳପତି ଥ୍ବାବେଳେ ସେ 
ସୁଭାଷଙ୍କୁ ସ୍କଟିସ୍‌ ଚର୍୍ଟ କଲେଜରେ ନାମ ଲେଖାଇବାର ସୁବିଧା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 


ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଭାରତୀୟ ଦେଶରକ୍ଷା ବାହିନୀରେ 
ଏକ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ୟୁନିଟ୍‌ ଗଠିତ ହେଲା ଓ ସୁଭାଷ ଏଥ୍‌ରେ ଯୋଗ ଦେଇ 
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ସାମରିକ ତାଲିମ ପାଇଥ୍‌ଲେ । ସାମରିକ ପୋଷାକ ପରିଧାନ, ତୋପ ଓ 
ରାଇଫଲ ଚାଳନା ତାଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଉଦ୍‌ବୃଦ୍ଧ କରିଥଲା । 


୧୯୧୯ ମସିହାରେ ବି.ଏ. ପରୀକ୍ଷାରେ ସେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ 
ଅନର୍ସ ରଖି ପାସ୍‌ କରିଥ୍‌ଲେ । ଅନ୍ତ କେତେମାସ ଏମ୍‌.ଏ. ପଢ଼ିବା ପରେ 
ସେ ତାଙ୍କର ପିତା ଓ ବଡ଼ଭାଇଙ୍କ ପରାମର୍ଶରେ ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. ପରାକ୍ଷା ପ୍ରସ୍ତୃତିପାଇଁ 
ଇଂଲଣ୍ଡ ଚାଲିଗଲେ । ସେଠାରେ କେନମ୍ବିଜ୍‌ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ସେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଡକୃର ପ୍ରାଣକୃଷ୍ଣ ପରିଜାଙ୍କ ସହିତ କିଛିଦିନ ରହିଥ୍‌ଲେ । ଆଠ 
ମାସ ପରେ ସେ ସିଭିଲ୍‌ ସଭଭିସ୍‌ ପରୀକ୍ଷାରେ ଚତୁର୍ଥ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍‌କାର କରି 
କୃତିତ୍ଵର ସହିତ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 


ବର୍ଉମାନ ସୁଭାଷଙ୍କ ଆଗରେ ରହିଲା ଦୃଇଟି ବାଟ । ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. ଭାବରେ 
ଜୀବନରେ ଧନ, କ୍ଷମତା, ପଦ, ପଦବୀ ସବ୍ରକିଛି ଲାଭ କରିବା କିମ୍ବା ଏହି 
ବିରାଟ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଜାତିର ସେବାରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରିବା । 
ସୁଭାଷ ଦ୍ବିତୀୟ ବାଟଟିକୁ ବାଛିନେଲେ । ଆଇ:.ସି.ଏସ୍‌. ପରୀକ୍ଷାରୁ ଇସ୍ତଫା 
ଦେଇ ସେ ତାଙ୍କର ଭାଇ ଶରତ୍‌ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପାଖକୁ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, “ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. 
ପରୀକ୍ଷା ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ସୁଖସଂସ୍ବାଚୁନ୍୍ଯ ଦେଇପାରିବ; କିନ୍ତୁ ନିଜର ଆଧ୍ଯାମିକ 


ବା ଜାତୀୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଏହା ପୂରଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ ମୁଁ ଏକ ସ୍ବାର୍ଥପର, 
ନିର୍ଦୟ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ଦାସ ହୋଇପାରିବି ନାହିଁ । ...ଯଦି ସି.ଆର. ଦାସ ଏ 
ବୟସରେ ସମସ୍ତ ତ୍ୟାଗ କରି ଜୀବନରେ ଅନିଶ୍ଚିତତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ପାରିଲେ, 
ମୁଁ ତ ଯୁବକ, ମୁଁ କାହିଁକି ନ ପାରିବି...ଅରବିନ୍ଦ ଘୋଷଙ୍କର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ 
ମୋ ଆଖି ଆଗରେ ଭାସିଯାଉଛି ଏବଂ ମୋତେ ତାହା ସମସ୍ତ ତ୍ଯାଗର ପ୍ରେରଣା 


KM 


ଦେଉଛି...ମୁଁ ଗଭୀରଭାବରେ ଅନୁଭବ କରୁଛି ଯେ, ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର ସହିତ 


କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ପର୍କ ରଖି ମୁଁ ମୋର ହସ୍ତକୁ କଳଙ୍କିତ କରିବି ନାହିଁ ।” 

ତେଇଶି ବର୍ଷ ବୟସରେ ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. ଚାକିରିରୁ ଇସ୍ତଫା ଦେଇ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର 
ନିଜ ଜନ୍ମଭୂମିକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । ବମ୍ବେଠାରେ ସେ ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ 
କରିଥ୍‌୍ଲେ ଏବଂ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ହେବ, ତାଙ୍କର ପରାମର୍ଶ ଲୋଡ଼ିଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କୁ କଲିକତାରେ ପହଞ୍୍‌ 
ଦେଶବନ୍ଧୁ ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନଙ୍କର ନେତୃତ୍ସରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 

ସୁଭାଷ କଲିକତାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଦେଶବନ୍ଧୁଙକୁ ସାକ୍ଷାତ କଲେ ଓ ତାଙ୍କୁ ଗୁରୂପରି 
ମାନିନେଲେ । ଦେଶରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର ଝଡ଼ ଖେଳିଗଲା । ବିଦେଶୀ 
ବସ୍ତ୍ କୋର୍ଟ, କଚେରୀ, ବ୍ଯବସ୍ଥାପକ ସଭା ଓ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନ ବର୍ଜନ କରିବାପାଇଁ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆହ୍ନାନରେ ଦେଶର କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଉଦ୍‌ବ୍ରଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । 
୧୯୨୧ ମସିହାରେ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ଦେଶବନ୍ଧଙ୍କ ସହିତ ଗିରଫ ହୋଇ ଜେଲ 
ଗଲେ । 


୧୯୨୨ ମସିହାରେ ଜେଲରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ଦେଶବନ୍ଧୁ ପଣ୍ଡିତ ମୋତିଲାଲ 
ନେହେରୂଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଵରାଜ ପାର୍ଟି ଗଠନ କଲେ । ସ୍ଵରାଜପାଟିର ମୁଖପତ୍ର 
ଫରୱର୍ଡ଼ର ସେ ପରିଚାଳନା ଭାର ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାର ଦୁଇବର୍ଷ ପରେ 
ଦେଶବନ୍ଧୁ କଳିକତାର ମେୟର ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଓ ସୁଭାଷଙ୍କୁ ଚିଫ୍‌ ଏକ୍‌ଜିକ୍ର୍ୁଟିଭ୍‌ 
ଅଫିସର୍‌ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥ୍‌ଲେ । ସ୍ଵରାଜ ଦଳ ଉପରେ ସରକାରଙ୍କର ବିଷଦୃଷ୍ି 
ପଡ଼ିଲା ଓ ସୂଭାଷଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଗିରଫ କରାଯାଇ ମାଣ୍ଡାଲ ଜେଲ୍‌କୁ ପଠାଇ ଦିଆଗଲା । 
ମାଣ୍ଡାଲ୍‌ରେ ତିନିବର୍ଷ କଟାଇବା ପରେ ତାଙ୍କୁ କଲିକତା ଅଣାଯାଇ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କାରଣରୁ 
ମୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଥୂଲା । ସେହିବର୍ଷ ସେ ବମ୍ତେ ପ୍ରଦେଶ କଂଗ୍ରେସ କମିଟିର ସଭାପତି 
ନର୍ବାଚିତ ହୋଇଥୂଲେ । 


୧୯୨୮ ମସିହାରେ ସେ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର ଅନ୍ୟତମ ସାଧାରଣ ସମ୍ପାଦକ 
ରୂପେ ଦାୟିତ୍ଵ ନେଲେ ଓ ୧୯୩୧ ମସିହାରେ ନିଖିଳଭାରତ ଟ୍ରେଡ୍‌ ୟୁନିୟନ 
କଂଗ୍ରେସର ସଭାପତି ହେଲେ । ଏହାର ପୂର୍ବ ବର୍ଷ ସେ କଲିକତାର ମେୟର 
ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ୧୯୩୮ ମସିହାରେ ଜାତି ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମ୍ମାନ 
ଦେଲା, ହରିପୁରା କଂଗ୍ରେସ ସଭାପତି ରୂପେ ନିର୍ବାଚିତ କରି । ସେତେବେଳେ 
କଂଗ୍ରେସ ସଭାପତିଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ଜାତୀୟ 
ଯୋଜନା କମିଟି ଗଠନ କରି ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁଙ୍କୁ ତା'ର ଚେୟାରମ୍ୟାନ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିଥୁଲେ । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ଅର୍ଥନୈତିକ ରୂପରେଖ କଂଣ ହେବ, 


ସେତିକିବେଳ୍ପ ସେ ତା'ର ମୂଳଦୁଆ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 


୧୯୩୯ ମସିହାରେ ସେ ପୂନରୀୟ କଂଗ୍ରେସ ସଭାପତି ହେବାପାଇଁ ଇଚ୍ଛା 
ପ୍ରକାଶ କଲେ, ମାତ୍ର କି ଉପାୟରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ ହେବ, ସେ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଗାନିଜୀଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ତୀବ୍ର ମତଭେଦ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ଲା । ଗାନିଜୀ ଅହିଂସାର 
ଆଦର୍ଶରେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ବ୍ରିଟେନର ଶତ୍ତୁମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସଶସ୍ତ୍ର ଯୁଦ୍ଧଦଧାରା ସ୍ଵାଧୀନତା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଗାନଛିଜୀଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛା ବିରୋଧରେ ସେ ସଭାପତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କମିଟିର 
ଅସହଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ସଭାପତି ପଦରୂ ଇସ୍ତଫା ଦେଲେ । 

୧୯୩୯ ମସିହାରେ ସେ ତାଙ୍କ ନିଜର ଫରୱଡ଼୍‌ ବ୍କକ୍‌ ଗଠନ କଲେ 
ଓ ସେହି ବର୍ଷ ମହାଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିଗଲା । ସୁଭାଷଙ୍କୁ ବାହାରେ ରଖିବା ନିରାପଦ 
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ମନେ ନ କରି ୧୯୪୦ ମସିହାରେ ଇଂରେଜ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରିଥ୍‌ଲେ 
ଓ ପରେ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କାରଣରୁ ତାଙ୍କ ଗୃହରେ ତାଙ୍କୁ ନଜ୍ରବନ୍ଦୀ ରୂପେ ଆଣି 
ରଖାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଏହି ନଜରବନ୍ଦୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଥ୍ବାବେଳେ ସୁଭାଷ ବୋଷ ଜଣେ ମୁସଲମାନ 
ସାଧୁବେଶରେ ଭାରତ ଛାଡ଼ି ପଳାଇଗଲେ । ତାଙ୍କର ଏହି ଏତିହାସିକ ପଳାୟନ 
ଏକ ରୋମାଞ୍ଚକର କାହାଣୀ ଓ ଆଉରଟଙ୍ଗଜେବଙ୍କ ଜେଲରୁ ଶିବାଜୀଙ୍କ ପଳାୟନ 
ସହିତ ତୂଳନୀୟ । ସେ କାବୁଲ୍‌ରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ମସ୍କୋ ବାଟଦେଇ ବଳଲିନ୍‌ରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ 
ଓ ଭାରତୀୟ ଯୁଦ୍ଧବନ୍ଦୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଜର୍ମାନ୍‌ ମାଟିରେ ଆଜାଦ୍‌ ହିନ୍ଦ ଫୌଜ୍‌ 
ଗଠନ କଲେ । ଜର୍ମାନୀର ନାଜୀ ଶାସନ ଯେତେ ନିନ୍ଦନୀୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ଶତୃର ଶତକର ବନ୍ଧୁରୁପେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନାତିଶାସ୍ତରର ନିୟମ ଲଙ୍ଘନ କରି 
ନଥ୍ଲେ ! 

୧୯୪୧ ମସିହାରେ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ଆମେରିକା ବିରୋଧରେ ଜାପାନ ଯୁଦ୍ଧ 
ଘୋଷଣା କଲା ଏବଂ ମାଲୟ, ସିଙ୍ଗାପୁର ଓ ବ୍ରହ୍ମଦେଶରୁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ମାନେ ବିତାଡ଼ିତ 
ହୋଇଗଲେ । ନେତାଜୀ ଭାରତକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାର ଏହା ସୁବର୍ଣ୍ଣ ସୁଯୋଗ 
ମନେକରି ଏକ ବୃଡ଼ାଜାହାଜରେ ୯୦ ଦିନ ଧରି ବିପଜନକ ଜଳଯାତ୍ରା କରି 
ଓ ଟୋକଓ ବେତାରରୁ ଯୂଦ୍ଧରତ ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଚାଙ୍କର 
ଜ୍ଵାଳାମୟୀ ବାଣୀ ଶୁଣାଇଲେ । 

୧୯୪୩ ମସିହାରେ ନେତାଜୀ ସିଙ୍ଗାପୁର ଆସି ସେଠାରେ ଥ୍‌ବା ଭାରତୀୟ 
ଯୁଦ୍ଧବନ୍ଦୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ୨୦୦୦ ସୈନ୍ଯବିଶିଷ୍ଠ ଏକ ବିଶାଳ ଆଜାଦ୍‌ହିନ୍ଦ୍‌ ଫୌଜ୍‌ 
ଗଠନ କଲେ ଏବଂ ସେଠାରୁ “ଦିଲ୍ଲୀ ଚଲୋ”ର ଆହ୍ଵାନ ଦେଲେ । ଆଇ.ଏନ୍‌. 
ଏ. ନାମରେ ବିଖ୍ୟାତ ଏହି ବାହିନୀରେ ଏକ ନାରୀ-ବାହିନୀ ଥୁଲା, ଯାହାର 
ନାମ ଥୁଲା ଝାନ୍ଧୀରାଣୀ ରେଜିମେଣ୍ଟ । 

ଅଳ୍ପଦିନ ପରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ଅସ୍ଥାୟୀ ସରକାର ଗଠିତ ହେଲା ଏବଂ 
ଜର୍ମାନୀ ଜାପାନ, ଇଟାଲି ଆଦି ନଅଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଲେ । 
ଆଣ୍ଡାମାନ ଓ ନିକୋବର ଦ୍ଵୀପ ନେତାଜୀଙ୍କର ହସ୍ତଗତ ହେଲା ଏବଂ ତା'ର 
ନାମ ବଦଳାଇ ସେ ରଖିଲେ “ ଶହିଦ୍‌ ଓ ସ୍ଵରାଜ ଦ୍ଵୀପ” । 

୧୯୪୪ ଫେବୃଆରୀ ୪ ତାରିଖ ଦିନ ଆଜାଦ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ଫୌଜ୍‌ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଭାରତ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ ଏବଂ ମାର୍ଚ୍ଚ ୧୮ ତାରିଖ ଦିନ ଭାରତର ପବିତ୍ର ମୃରିକା 
ଉପରେ ଠିଆହୋଇ ପୂରା ଦେଶକ୍ର ମୁକ୍ତ କରିବାର ଶପଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
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କିନ୍ଧ ଭାଗ୍ୟଚକ୍ରର ଗତି ଥୁଲା ଭିନ । ଆଇ.ଏନ୍‌.ଏ. ଇମ୍ପାଲ୍‌ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଗ୍ରସର 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରିଟେନ୍‌ ଓ ଆମେରିକାର ସମବେତ ଶକ୍ତି ଆଗରେ ଠିଆ ହୋଇପାରିଲେ 
ନାହିଁ ଓ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ଫେରି ଆସିଲେ । 


୧୯୪୫ ମସିହାରେ ବ୍ରିଟେନ୍‌ ମିତ୍ରଶକ୍ତିର ବିଜୟ ହେଲା । ଯେ କୌଣସି 
ମୁହୂର୍ରରେ ଜାପାନ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରିବ ବୋଲି ଜଣା ପଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ଅଗଷ୍ଟ 
୧୫ ତାରିଖରେ ଜାପାନର ଆମ୍ମସମର୍ପଣ ଘୋଷିତ ହେଲା । ତାହାର ଦୁଇଦିନ 
ପରେ ନେତାଜୀ ସାଇଗନଠାରୁ ଏକ ଅନିଦିଷ୍ଠ ଗନ୍ତବ୍ୟ ପଥରେ ବିମାନଯାତ୍ରା 
କଲେ । ଏହା ପରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ପରା ମିଳିଲା ନାହିଁ । 


ଯୁବ ଶେଷ ହେବା ପରେ ପରେ ଆଜାଦ୍‌ ହିନ୍ଦ୍‌ ଫୌଚ୍ର ବୀରତ୍ପୂର୍ଣ୍ 
କାହାଣୀ ଭାରତର ଚାରିଆଡ଼େ ବ୍ୟାପିଗଲା । ଭାରତୀୟ ନୌବାହିନୀରେ ବିଦ୍ରୋହ 
ଦେଖାଗଲା ଓ ଭାରତୀୟ ସୈନ୍ଯବାହିନୀ ମଧ୍ଯରେ ତୀବ୍ର ବିକ୍ଷୋଭ ଅନୁଭୂତ 
ହେଲା । ଭାରତ ସରକାର ଦେଖିଲେ ଯେ, ଆଉ ସେ ଦେଶକୁ ସମ୍ଭାଳି ପାରିବେ 
ନାହିଁ ଓ ସେ ଦେଶ ଛାଡ଼ି ବିଦାୟ ନେଲେ । ନେତାଜୀଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ ସଫଳ 
ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଭାରତ ଦୁଇଭାଗ ହୋଇଗଲା । ସେ ଥୁଲେ ଏହା କରାଇ ଦେଇ 
ନ ଥାଂନ୍ତେ । 
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ଇତିହାସର ଏକ ବିସୁତ଼ ଅଧ୍ୟାୟ 


ଅକ୍‌ସସ ନଦୀ ଉପରୂ ଆମେ ଆଫଗାନିସ୍ଥାନକୁ ବିଦାୟ ଦେଲୁ । ଆଫଗାନିସ୍ଥାନକୁ 
ବିଦାୟ ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ଅକ୍‌ସସ୍‌କୁ ବିଦାୟ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ । କାରଣ 
ଅକ୍ସସ୍‌ ସୋଭିଏଟ ଏସିଆ, ବିଶେଷତଃ ଉଚ୍ଚବେକିସ୍ଥାନରେ ଦୀର୍ଘପଥ ପ୍ରବାହିତ 
ହୋଇଚି । ଅକ୍ସସ ଏକ ପ୍ରଧାନ ଇତିହାସପ୍ରସିଦ୍ଧ ନଦୀ । ହିନ୍ଦୁକୁଶ ପର୍ବତରୁ 
ବାହାରି ଆଫଗାନିସ୍ଥାନ ଓ ଉଚ୍ଚବେକିସ୍ଥାନର ସୀମାନ୍ତ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି ଏହା ଆରାଇ 
ହୃଦରେ ଯାଇ ପଡ଼ିଚି । ଦୀର୍ଘତାରେ ଗଙ୍ଗାନଦୀର ସମକକ୍ଷ ୧୪୫୦ ମାଇଲ । 
ଏହି ନଦୀ ଗ୍ରୀକ୍ବୀର ଆଲେକ୍‌ଜାଣ୍ଡାରଙ୍କ ଅଭିଯାନ ଓ ପାରସ୍ଯର ପ୍ରାଚୀନ 
ଇତିହାସରେ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରସିଵ ହୋଇ ଉଠିଚି । ମଧ୍ୟଯଏସିଆର ଉର୍ବରତା ଓ ପ୍ରାଚୀନ 
ସଭ୍ୟତା ଏହି ଚିରସ୍ରୋତା ନଦୀ ଓ ତା'ର ସଙ୍ଗିନୀ ସିରଦାରିୟା (ଦୈର୍ଘ୍ୟ ୧୩୦୦ 
ମାଇଲ) କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ଗୋଟିଏ ଦେଶକୁ ଯଦି କେତୋଟି ନଦୀର 
ଦାନ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଏହି ଦୁଇଟି ନଦୀର ଦାନ ହେଉଚି ଏସିଆର 
କାଜାକସ୍ଥାନନ ଉଚ୍ଚବେକିସ୍ଥାନ ଓ ତାଜିକ୍‌ସ୍ଥାନ । ସେଠାରେ ଏ ନଦୀର ନାମ 
ହେଉଟି, ଆମୁଦାରିୟା, ଯଦିଓ ଆଫଗାନିସ୍ଥାନରେ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଅକ୍୍‌ସସ୍‌ 
ନାମରେ ପରିଚିତ । 


ମଧ୍ଯଏସିଆର ପର୍ବତମୟ ଭୁମି ଓ ମଝିରେ ମଝିରେ ନୀଳବର୍ଣ୍ଣ ଉପଚ୍ଯକା 
ଏକ ରିଲିଫ୍‌ ମାନଚିତ୍ର ପରି ଆଖି ଆଗରେ ଭାସି ଉଠେ । ବିମାନରୂ ଘୋଷଣାକାରୀ 
କହିଲେ, “ଆମେ ବର୍ଭମାନ ସମରକନ୍ଦର ନିକଟବର୍ଭୀ ହେଲୁଣି ।” ସମରକନ୍ଦ 
ଉଚ୍ଚବେକିସ୍ଥାନର ପ୍ରଥମ ରାଜଧାନୀ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ବୃହତ୍ତମ ସହର । ଏସିଆର 
ଇତିହାସ ସହିତ ପରିଚିତ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସମରକନ୍ଦକୁ ଭୂଲି ନ ପାରେ । 
ସମରକନ୍ଦ, ବୃଖାରା, ଖିବା, ତାସ୍ତେଣ୍ଟ ଆଧୁନିକତାର ସ୍ପର୍ଶରେ ଏହାର ରୂପ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବଦଳିଯାଇଚି । ତଥାପି ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରାଚୀନତମ ନଗରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏମାନେ ଅନ୍ୟତମ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ନଗରୀମାଳିନୀ ଉଜ୍୍‌ବେକି 
ଭୁମିର ସମ୍ପର୍କ ଭାରତ ସହିତ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ରହିଚି ଓ ବେଳେବେଳେ ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଦୁଇଟି ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ପରସ୍ପର ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବରେ ମିଶିଯାଇଟି । 
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ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଯେପରି ସିନ୍ଧୁନଦୀର ଉପତ୍ଯକାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଏକ 
ବିରୀଟ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ିଉଠିଲା, ଯାହାକୁ କି ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଯ୍ଯସଭ୍ଯତାଠାରୁ ଉ୍କଷ୍ଠତର 
ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଆମୁଦାରିୟା ଓ ସିରଦାରିୟା 
ନଦୀର ଉପତ୍ଯକାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଉନ୍ନତ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ିଉଠିଲା ! ଉଜ୍ବେକିସ୍ଥାନର 
ଅନ୍ଦିଜାନ, ସୂରଖାନ ଦାରିୟା ଓ ବୁଖାରା ଅଞ୍ଚଳରୁ ଏବେ ତାମ୍ର-ନିର୍ମିତ ବହୁ 
ଦ୍ରବ୍ଯ, ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ପାତ୍ର ମିଳିଟି, ପ୍ରତ୍ନତତ୍ଵବବିଦ୍‌ମାନେ ଯାହାର ବୟସ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ହେବ ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା ଆମୁଦାରିୟା 
ନଦୀର ଉପତ୍ୟକା ମାଟିତଳେ ମିଳିଥ୍‌୍ବା କେତେକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଗୃହର ଭଗ୍ନାବଶେଷ 
ମିଳୁଚି, ଯେଉଁ ଗୃହରେ କି ଏକଶହରୁ ଏକଶହପଚିଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକ ରହିପାରିବେ । 
ଏହାଛଡ଼ା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଏକହଜାରରୁ ୧୫ଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଏହିସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ପୟପ୍ରଣାକୀ ବା କେନାଲମାନ ଯାଇଥ୍‌ବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଚି । 


ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯଏସିଆରୁ ଭାରତକୁ ଆସିଥ୍‌ଲେ କି ନାହିଁ, ତାହା ଏକ 
ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଭାରତ ସହିତ 
ଗାନ୍ଧାରର ସମ୍ପର୍କ ଓ ଗାନ୍ଧାର ଉପତ୍ଯକା ସହିତ ଅକ୍‌୍ସସ ବା ଆମୁଦାରିୟା 


ଉପତ୍ୟକାରେ ଥ୍ବା ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ପର୍କ ୟେ ଅତି ନିବିଡ଼ ଥ୍ଲା, ତାହା ଏତିହାସିକମାନେ 
ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି । 


ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କ 

ମଧ୍ଯଏସିଆ ସହିତ ଭାରତର ନିବିଡ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କର ଜୃୁଳନ୍ତ ପ୍ରମାଣ 
ହେଉଚି ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରାଚୀନତମ ସଂସ୍କୃତ ଓ ପାଲିଗ୍ରନ୍ଥତ ମଧ୍ଯ-ଏସିଆରୁ ମିଳିଚି । 
,ଖୋଟାନ ଓ କୂଶା ( ବର୍ରମାନ ସିକିୟାଂ ପ୍ରଦେଶର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ଭୂର୍ଜପତ୍ର ଓ ଗୋଟିଏ ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ର ଆବିଷ୍କାର ଏକ ଚାଞ୍ଚଲ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଇଚି । 
ଭୂର୍ଜପତ୍ର ପୋଥ୍‌ଟି ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦଦ ପ୍ରଥମ ଶତକରେ ଓ ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ଟି ଚତୁର୍ଥ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଲିଖିତ । ଖୋଟାନରୁ ମିଳିଥ୍‌ବା ଏହି ଭୂର୍ଜପତ୍ର ପୋଥ୍‌ଟି ଖର୍ତୋଷ୍ୀ 
ଲିପିରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ଧମ୍ମପଦର ଏକ ପ୍ରାକୃତ ଅନୁବାଦ । ସଂସ୍କୃତ ଓ 
ପାଲି ଧମ୍ମପଦ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାକୃତ ଧନମ୍ମପଦ ଗ୍ରନ୍ଥ ପୂର୍ବରୁ କେବେ ମିଳି 
ନ ଥୁଲା । କୂଶାରୂ ମିଳିଥ୍ବା ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍‌ଟି ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଏକ 
ଆୟୂର୍ବେଦ ଗ୍ରନଛ । ଏହା ସାତଖଣଶ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଚି ଓ ଭାରତୀୟ ଆୟୁର୍ବେଦ 
ଶାସ୍ତ୍ମାନଙ୍କରୁ ଏଥ୍‌ରେ ବହୂ ଅଂଶ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇଚି । ସେଥ୍‌ରେ ଚରକ 
ଓ ସୁଶ୍ରତଙ୍କର ରଚନା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ପୂର୍ବରୁ ଧାରଣା ଥ୍ଲା ଯେ ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରାଚୀନତମ 
ସଂସ୍କୃତ ପୋଥ୍‌ଟି ଜାପାନର ନାରାଠାରେ ଥ୍ବା ହରିଉଜି ମନ୍ଦିରରେ ଗଢ୍ଛିତ 
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ଅଛି । ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୀନରୁ ଏହି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧଟି ଜାପାନ ଯାଇଥଲା । 
କିନ୍ଧ ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ଏହି ଆବିଷ୍ଠାର ପରେ ଇତିହାସର ଏକ ନୂଆ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଖୋଲିଗଲା । 


ଏହାପରେ ଟାକଲାମାକାନ ମରୁଭୂମିର ପୂର୍ବ ସୀମାନ୍ତରେ ରୁଷ ପ୍ରତ୍ନତରତ୍ତଵବିଦ୍‌ମାନେ 
ପୃଥ୍ବୀର ଆହୁରି ଏକ ବିସ୍ବୟକୁ ଆବିଷ୍କାର କଲେ — ତାହା ହେଉଚି ଅଜନ୍ତା 
ଓ ଏଲୋରା ପରି ପ୍ରାଚୀନ ଶୈଳୀର ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ବହନ କରିଥ୍‌ବା ବହୁସଂଖ୍ଯକ 
ଗୁମ୍ପାା ଯାହାକୁ କି ଏବେ “ସହସ୍ର ବୁଦ୍ଧଙ୍କର” ଗୁମ୍ବା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏଥ୍‌ରୁ 
ଟୁନହୃଆଙ୍ଗ ନାମକ ଗୁମ୍ବାରେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ବନ୍ଦହୋଇ ରହିଥ୍‌ବା ପ୍ରାୟ ୨୦ 
ହଜାର ପୋଥ୍‌ ଓ ୫୫୪ଟି ଚିତ୍ର ଆବିଷ୍ଠାର କରାଗଲା । ଚୀନ, ତିବ୍‌ବତୀୟ, 
ସଂସ୍କୃତ, ସୋଗଡ଼ିଆନ ( ପ୍ରାଚୀନ ଉଚ୍ଚବେକିସ୍ଥାନର ଅଗ୍ନିପୃଜକମାନଙ୍କର ଭାଷା) 
ଓ ତୁର୍କୀ ଭାଷାରେ ଏହିସବୁ ପୋଥ୍‌ ଲିଖିତ । ଏଥ୍‌ମଧ୍ଯରୁ ୫୦୦ଟି ହେଉଚି 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନଛ୍ଥ । ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଏହାସବୁ ରଚିତ 
ହୋଇଚି । 

ମଧ୍ଯଏସିଆର ତୁର୍ଫପାନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଆବିଷ୍କାର ହେଉଚି କନିଷ୍ଙ୍କର 
ସଭାକବି ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କ ଲିଖିତ ଏକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜୀବନୀ ସମ୍ପର୍କୀୟ ନାଟକ । ଏହାଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ସଂସ୍କୃତ ନାଟକ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ଆବିଷ୍କାର କରାଯାଇଚି । 


ଏଥ୍‌ରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଚି ଯେ ଏହା ଦିନେ ଥୁଲା ବୌଵଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
କେନ୍ଦ୍ରସଳ ଓ ଏଥ୍‌ରେ ଭାରତର ଅନବଦ୍ୟ ଓ ଅସାମାନ୍ୟ ଭୂମିକା । ସହସ୍ର 
ସହସ୍ର ସଂଖ୍ୟାରେ ଭାରତୀୟ ଶ୍ରମଣ ଗାନ୍ଧାରର ବୋମିଆନ୍‌ ବୌଦ୍ଧମଠରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଉତ୍ତରରେ ତାସ୍ତେଣ୍ଟ ଓ ପୂର୍ବରେ ଚୀନର ଟୁନହୁଆଙ୍ଗ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଶହ ଶହ 
ମଠରେ ଥୁଲେ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ, ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପ୍ରଥମ ବୌବଗ୍ରନ୍ତ କୂଶାଣ ରାଜସଭାରୁ ଚୀନ ରାଜଦୂତ 
ଚୀନ ରାଜଧାନୀକୁ ନେଇ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହାପରେ ଚୀନ ସମ୍ରାଟଙ୍କ ନିମନ୍ତ୍ରଣକ୍ରମେ 
ମଧ୍ଯଏସିଆର ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ନଗରୀ ଖୋଟାନଠାରୁ ଦୁଇଜଣ ଭାରତୀୟ ବୌଦ୍ଧ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ କାଶ୍ଯପ ମାତଙ୍ଗ ଓ ଗୋଭରଣ ଚୀନ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ସେଠାରେ ଚୀନ 
ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କରି ମାତଙ୍ଗ ଚୀନ ଭାଷାରେ ପ୍ରଥମ ବୌବଗ୍ରନ୍ତ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । 
ଏହାପରେ ଅନ୍ଯ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଧର୍ମାଧ୍କକ୍ଷ ଚୀନ ଯାଇ ସେଠାରେ 
ଦୁଇଶହ ସଂସ୍କୃତ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ତକୁ ଚୀନ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ କରିଥ୍‌ଲେ । ତା” ମଧ୍ଯରୁ 
୯୦ଟି ଗ୍ରନ୍ଥ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଚି । ତୃତୀୟ ପ୍ରସିଦ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ୟାସୀ ଯେ ଚତୁର୍ଥ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୀନ ଯାଇ ଦଶବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ଚୀନ 
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ଭାଷୀରେ ଅନୁବାଦ କରିଥ୍‌ଲେ, ତାଙ୍କ ନାମ ହେଉଚି କୂମାରାଜୀବ । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଭାରତ ମଧ୍ଯଏସିଆରୁ କ୍ରମେ ଚୀନ ଭୁଖଣ୍ଡକୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ 
କରିଥ୍ଲା । ଏହା ପରେ ଚୀନ୍‌ରୁ ଭାରତକୁ ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁମାନେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିବାକୁ 
ଆସିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥ୍‌ଲେ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀର ପରିବ୍ରାଜକ 
ଫାହିଏନ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀର ହୁଏନ୍‌ସାଂ । 


“ସଭ୍ୟତାରେ ଭାରତୀୟ 
ମଧ୍ଯଏସିଆର ଏହି ସମୟର ଅବସ୍ଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଗଟ୍ୁର୍ଡ଼ ଏମରସନ ସେନ 
ଲେଖିଛଚ୍ତି, “ଇତିହାସରେ ବିସୁତ଼ ଶତାବ୍ଦୀମାନଙ୍କରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ 
ଏହି ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳ ଉପରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା। । ଲୋକଙ୍କର ପୋଷାକ ପରିଚ୍ଛଦ ଓ 
ଦରବାରୀ ଆଦବ କାଏଦା ଥୁଲା ପାରସିକ । ବ୍ଯବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟ ଥୁଲା 
ଚୀନ -ପ୍ରଭାବିତ । ମାତ୍ର ଧର୍ମ, କଳା, ଶିଳ୍ପ ଓ ଶିକ୍ଷା ଥୁଲା ଭାରତୀୟ ।” 


ମଧ୍ଯଏସିଆର ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଦେଇ ପୂଥ୍ବୀର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବାଣିଜ୍ୟ ପଥ 
ଯାଇଥୂଲା, ଯାହାକୁ ଇତିହାସରେ ରେଶମ ପଥ (Silk-route) ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଏହି ପଥ ଦେଇ ୟୁରୋପ ସହିତ ଭାରତ ଓ ଚୀନର ଏବଂ ଭାରତ ସହିତ 
ଚୀନ୍‌ର ବାଣିଜ୍ଯ କାରବାର ଚାଲୁଥୁଲା । ଏହି ପଥ ଦେଇ ଉଭୟ ଭାରତ 
ମଧ୍ଯଏସିଆ ଓ ଭାରତ-ଚୀନ ମଧ୍ଯରେ ପରିବ୍ରାଚକମାନେ ଯାତାୟାତ କରୂଥ୍‌ଲେ । 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ୟୁରୋପୀୟ ଭ୍ରମଣକାରୀ ମାର୍କୋପୋଲୋ ମଧ୍ୟ ଏହି ପଥଦେଇ 
ଚୀନ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ବୌଦ୍ଧ ଥ୍ଲା ଓ ପରେ କିପରି ମୁସଲମାନ ହୋଇଗଲା, ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କର 
ବିବରଣୀରୁ ତାହାର କିଞ୍ତ୍‌ ସୂଚନା ମିଳେ । ହୁଏନସାଂ ତାଙ୍କ ଯାତ୍ରାପଥରେ ତୁର୍ଫାନର 
ରାଜାଙ୍କଦଧାରା ଖୁବ୍‌ ସମ୍ମାନିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କୁ ତୁର୍କମାନଙ୍କ ଅଧ୍‌କୃତ ଅଞ୍ଚଳ ଦେଇ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ୁଥ୍ଲା । ତେଣୁ ରାଜା ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଖାଁଙ୍କୁ ଉପହାର ଦେବା ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଶହ 
ରେଶମ ବସ୍ତ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଖାଁ ଏକ ହୁଦ କୂଳରେ ସେତେବେଳେ ତମ୍ବୁ ପକାଇ 
ରହୁଥ୍୍‌ଲେ ଓ ସେ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ସମ୍ମାନାର୍ଥେ ଏକ ବଡ଼ ଧରଣର ଭୋଜିର ଆୟୋଜନ 
କରିଥ୍ଲେ । ସେଠାରେ ଉଚ୍ଚ ସଙ୍ଗୀତ ଧ୍ଵନି ହେଉଥଲା ଓ ପାନୀୟର ମଧ୍ଯ ବିତରଣ 
କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । ଏହି ସମୟରେ ଖାଁ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମତନ୍ତ୍ର ବୁଝାଇବା ପାଇଁ 
କହିଲେ । ଧର୍ମତର୍ଵ ବୁଝାଇବାର ଏହା ଉପାଦେୟ ସମୟ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ହୁଏନସାଂ 
ଖୁବ୍‌ ଭଲଭାବରେ ତାହା ବୃଝାଇଥ୍‌ଲେ । ଖାଁ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ ହୋଇ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କୁ 
ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ କରି ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହାପରେ ସେ ସନ୍୍ୟାସୀଙ୍କୁ 
କହିଥ୍‌ଲେ, “ଆପଣ ଭାରତ ଯାଂନ୍ ନାହିଁ । ଭାରି ଗରମ ଦେଶ । ସେଠାରେ 
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ପହଞ୍ଲେ ଆପଣଙ୍କ ମୁହଁ ତରଳି ଯାଇଥ୍‌ବ ।” ହୁଏନସାଂଙ୍କୁ ଭାରତର ଜଳବାୟୁ 
ଅପେକ୍ଷା ଧର୍ମ ଓ ବିଦ୍ୟାଚର୍ଟଚା ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲା । ତେଣୁ ସେ ଖଖାଁଙ୍କଠାରୁ 
ବହୁ କଷ୍ଟରେ ବିଦାୟ ନେଇ ଭାରତ ଆସିଲେ । ମାତ୍ର ସେ ଆସିବାର ଅଛ୍ଛଦିନ ପରେ 
ଖାଁ ଜଣେ ଆତତାୟୀ ଦ୍ଵାରା ନିହତ ହେଲେ ଓ ତା'ପରେ ସମଗ୍ର ମଧ୍ଯଏସିଆ 
ପ୍ରତିହିଂସାପରାୟଣ ତୁର୍କ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ଅଶ୍ଵଖୁର ଧ୍ଵନିରେ ମୂଖରିତ ହୋଇଉଠିଲା । 
ସେମାନେ ଆଉ ବୌବଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କର ଶାନ୍ତିବାଚନ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ଥଲେ । 
ଟେଙ୍ିଜ୍‌ ଖାଁ 

ତା'ପରେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଦୁର୍ଜୟ ଟେଙିଂଜ୍‌ ଖାଁଙ୍କ 
ଦିଗ୍ବିଜୟରେ ସମଗ୍ର ଏସିଆ ଓ ୟୁରୋପ ଥରହର ହୋଇଉଠିଲା । ବୁୂଖାରା, 
ସମରକନ୍ଦ, ହେରାଟ, ବଲଖ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରଧାନ ସହର ସବୁ ଧ୍ଵଂସସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଗଲା ! ଆଜି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ତାସ୍କେଣ୍ଟ ସହରର ଲୋକସଂଖ୍ୟା ୧୨ 
ଲକ୍ଷ ହେବାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କିଛି ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ସେ ସମୟରେ ଏସିଆ 
ଓ ୟୂରୋପୀୟ ବାଣିଜ୍ଯର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ତଳରେ ଥ୍ବା ଯୋଗୁଁ ଏହିସବୁ ସହର ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଏଶ୍ୂର୍ଯ୍ୟମଶାଳୀ ଥୁଲା ଓ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସହରର ଲୋକସଂଖ୍ୟା ୧୦ ଲକ୍ଷରୁ 
ବେଶୀ ଥୁଲା । ମାତ୍ର ଟେଟିଂଜ ଖାଁଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ପରେ ଏସବୁ ଶ୍ଲଶାନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ଖାଁ ଶବ୍ଦରୁ ଟେଙ୍ଗିଜ୍‌ ମୁସଲମାନ ଥ୍ବାର ଧାରଣା 
ହୋଇପାରେ । ମାତ୍ର ସେ ମୁସଲମାନ ନ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଥୁଲା ଶମଣି, 
ଯାହାକି ବୌଦ୍ଧ ଶ୍ରମଣି ଶବ୍ଦରୁ ଉପୁନ୍ତ ହୋଇଟି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଙ୍ଗୋଲିଆରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଏକ ବୌଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀର ଧର୍ମ । ଚେଙ୍ଗିଜ ଖାଁ ମଙ୍ଗୋଲ ଥଲେ । 

ଟେଙିଂଜ ଖାଁଙ୍କର ପ୍ରାୟ ୧୫୦ ବର୍ଷ ପରେ ଆସିଲେ ତିମୂର ବା ତୈମୁରଲଙ୍ଗ । 
ସେ ମଧ୍ଯଏସିଆର ତୁର୍କ ଜାତୀୟ ଲୋକ । କିନ୍ଧ ତାଙ୍କର ମାତୃବଂଶରୁ ସେ 
ଟେଙ୍ଗିଜ୍‌ ଖାଁଙ୍କ ବଂଶଧରଙ୍କ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଥ୍ଲେ ଓ ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ତିମୁୂରିଦ୍‌ 
ରାଜବଂଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ । ତୈମୁରଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଥଲା ଆଧୁନିକ 
ଉଜ୍‌ବେକିସ୍ଥାନର ସମରକନ୍ଦ ନଗରୀ । ଭାରତର ଇତିହାସରେ ତୈମୁରଲଙ୍ଗ ଅପରିଚିତ 
ନୃହନ୍ତି । ସେ ଭାରତ ଆକ୍ରମଣ କରି ଦିଲ୍ଲୀ ଅଧ୍‌କାର କରିଥ୍‌ଲେ । ମାତ୍ର 
ସେ ଅଧ୍‌କ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ନ ଥୁଲେ । ତିମୁରଙ୍କ ଯିବା ରାସ୍ତାରେ ବିଜିତ 
ଜାତିର ମୁଣ୍ଡମାଳ ସବୁ ସ୍ତପାକାରରେ ଜମାଇ ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା । ପଞ୍ଜାବ ଓ 
ଉତ୍ତର ପଶ୍ଚିମ ଭାରତରେ ସେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି କରିଥଲେ । 


୧୮୭୧ ମସିହାରେ “ଭେରେଶାଜିମ୍‌' ନାମକ ଜଣେ ରୂଷ୍‌ ପରିବ୍ରାଜକ ଓ 
ଚିତ୍ରକର ଭାରତ ଓ ମଧ୍ଯଏସିଆ ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ସେ ମଧଏସିଆର 
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କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ତିମୂରଙ୍କର ଏହି ବିଜୟସୂଚକ ନର -କପାଳର ସପ ଦେଖିଥ୍‌ବାର 


କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଏହିପରି ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ର ମସ୍କୋର ଜାତୀୟ 
ଚିତ୍ରଶାଳାରେ ଟଙ୍ଗା ହୋଇଥ୍‌ବାର ମୁଁ ଦେଖିଚି । 


ତିମୁର ଜଣେ ଦୂର୍ବର୍ଷ ବିଜେତା ଓ ନରହନ୍ତା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସମୟରେ 
ସମରକନ୍ଦ ଏକ ଶିଳ୍ଛ କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟର ନଗରୀ ରୂପେ ପୁଣି ପ୍ରସିଦ ହୋଇ 
ଉଠିଥ୍‌ଲା ଓ ତିମୁରଙ୍କ ବଂଶଧରମାନେ ଏହାକୁ ସେହିପରି ଗଢ଼ିଥ୍‌ଲେ । 


କିନ୍ଧ ତୈମୁରଲଙ୍ଗଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ତାଙ୍କର ଅନ୍ଯ ଜଣେ ବଂଶଧର ଭାରତ 
ଇତିହାସରେ ପ୍ରସିଵ ହୋଇ ଉଠିଛଚ୍ତି - ବାବର । ଜଜ୍‌ବେକିସ୍ଥାନର ଦକ୍ଷିଣରେ 
ଫର୍ଗନା ଉପତ୍ୟକାରେ ବାବରଙ୍କର ଜନ୍ମ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଏବେ କପାଚାଷ ଓ 
ପେଟ୍ରୋଲିଅମ୍‌ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ସୋଭିଏଟ ୟୂନିଅନରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସମରକନ୍ଦ 
ମ୍ୟୁଜିୟମ୍‌ରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ବାବରଙ୍କ ହସ୍ତଲିଖିତ ପୂସ୍ତକ ଗଛିତ ରହିଛି । ବାବର 
କିନ୍ଧ ତିମୁର ରାଜବଂଶୀୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ଥୁଲେ । ସେ ଦିଲ ଜୟକରି ପୂଣି ଆଉ ଫର୍ଗନାକୁ ଫେରି ଆସି ନ ଥୁଲେ । 


ସାହାଜାହାନଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ 

ବାବରଙ୍କର ବଂଶଧରମାନେ ଭାରତରୁ ମଧ୍ଯଏସିଆ ବିଜୟର କଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । 
ମାତ୍ର ତାହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରି ନ ଥୁଲା । ସାହାଜାହାନଙ୍କ ସମୟରେ 
ଆଉରଙ୍ଗଜେବଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ମୋଗଲ ସୈନ୍ଯମାନେ ଉଜ୍୍‌ବେକିସ୍ଥାନର ବଲ୍ଖ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୟ କରିଥୂଲେ । ମାତ୍ର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ଜଳବାୟୁ ଓ ଅନ୍ପସଂଖ୍ୟକ 
ସୈନ୍ୟଯୋଗୁଁ ସେ ଅଧ୍‌କ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରି ନ ଥୁଲେ । ସାହାଜାହାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯଏସିଆ ଅଭିଯାନର ବିଫଳତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯକରି ସାର ଯଦ୍ରନାଥ ସରକାର ତାଙ୍କର 
‘ଆଉରଙ୍ଗଜେବ” ପୂସ୍ତକରେ ଲେଖିଛନ୍ତି “ବଲ୍‌ଖଠାରେ ସାହାଜାହାନଙ୍କ 
ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ ଯୁଦ୍ଧ ଏହିପରି ଭାବରେ ଶେଷ ହେଲା । ଏଥ୍‌ରେ ଭାରତୀୟ 
ରାଜକୋଷକୁ ଚାରିକୋଟି ଟଙ୍କା ବ୍ୟୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥୁଲା, ମାତ୍ର ବିଜିତ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରୁ 
ରାଜସ୍ଵ ଆକାରରେ ମିଳିଥୁଲା ମାତ୍ର ୨୨୬ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା । ଗୋଟିଏ ଇଞ୍ଚ 
ଭମି ଅଧୁକୃତ ହେଲା ନାହିଁ, କୌଣସି ପୂରୁଣା ରାଜବଂଶ ବଦଳିଲା ନାହିଁ 

ପୂରୁଣା ଶତୁ ସ୍ଥାନରେ ଗୋଟିଏ ନୂଆ ବନ୍ଧୁ ଲାଭ ହେଲା ନାହିଁ ।”” ଆଉରଙ୍ଗଜେବ 
୨ଜ ସମ୍ରାଟ ହେବା ପରେ ଉଜ୍ଜ୍‌ବେକିସ୍ଥାନ ସହିତ ସୂସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ । 

ଏଠାରେ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ କେତେଜଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଉଜ୍‌ବେକୀ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇପାରେ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର କି ଭାରତ ସହିତ ଖୁବ୍‌ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । 


୧୪୮ 
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ଆଲବରୁଣୀ ଭାରତ ଇତିହାସର ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସୁପରିଚିତ । ସେ ଖିବାଠାରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଓ ମାହାମୁଦ ଗଢ୍ନୀଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ସମୟରେ ଭାରତ ଭ୍ରମଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ସେ କାଶ୍ତୀରରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କରି 
ଭାରତର ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନନ କଳାର ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଭାରତ 
ଓ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ସାମଞ୍ଚସ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଅନ୍ଯ 
ଜଣେ ହେଲେ ଚିକିତ୍ସା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ପଣ୍ଡିତ ଇବ୍‌ନ ସିନା ବା ଅଭିସେନ୍ନା । 
ତାଙ୍କୁ ଚିକିତ୍ସକ-ସମ୍ରାଟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଆୟୁର୍ବେଦ ଓ ଚିକିସ୍ସାଶାସ୍ତ୍ରେ 
ତାଙ୍କର ଖୁବ୍‌ ପାଷ୍ରିତ୍ୟ ଥଲା । ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବି ଆବୁସେର ନାଭୋଇ ଓ ଗଣିତ 
ଜ୍ୟୋତିଷବିଦ୍‌ ଉରୂଲବେଗଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ବିଦ୍ଯାରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଥୁଲା । 
ଏବେ ଏମାନଙ୍କ ନାମରେ ଉଜ୍ଜବେକିସ୍ଥାନର ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍ଥା ଏପରିକି ନାଭୋଇଙ୍କ 
ନାମରେ ଏକ ଫପେଟ୍ରୋକେମିକାଲ ଶିନ୍ତର ସହର ଗଢ଼ିଉଠିଚି । 


ନୂଆ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 

ଭାରତରେ ଇଂରେଜ ଶାସନବେଳେ ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ଜାର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା 
ଓ ଭାରତ -ମଧ୍ଯଏସିଆ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ଏତିହାସିକ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲା । ମଧ୍ଯଏସିଆ 
ହେଲା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଗୁପ୍ତଚରମାନଙ୍କର ଚରାଭୂମି । ଏସିଆ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ' 
ପୁସ୍ତକରେ କେ.ଏମ୍‌.ପାନିକର ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ବ୍ୟବସାୟୀ ବେଶରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ 
ଗୁପ୍ତଚରମାନେ ଏସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ଭ୍ରମଣ କରୁଥ୍‌ବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 

୧୯ ୧୭ରେ ବଲ୍ସେଭିକ୍‌ ବିପ୍ଳବ ପରେ ଉଜ୍୍‌ବେକିସ୍ଥାନ ତଥା ସମଗ୍ର ମଧ୍ଯଏସିଆର 
ଭାଗ୍ୟରେ ଘଟିଲା ଏକ ବିରାଟ ପରିବର୍ରନ । ଲେନିନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵ ସମାଜବାଦୀ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସୋଭିଏଟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସାହାଯ୍ୟରେ ହଠାତ୍‌ ମଧ୍ଯଯୁଗର ଏହି ଦୂର୍ଗଦ୍ଧାରରେ 
ଶୁଣାଗଲା ବିଂଶଶତାଦ୍ଦୀର ଶଙ୍ଖଧ୍ବନି । 

ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁ ତାଙ୍କର ‘ଭାରତ ଆବିଷ୍ଠାର” ପୂସ୍ତକରେ ଲେଖିଛନ୍ତି, 
“ଏ ପ୍ରର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ଚାରିଜଣ ବିଜେତା କିତ୍ବଦନ୍ତୀରେ ପରିଣତ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି - ସିକନ୍ଦରର ସୁଲତାନ ମାମୁଦ, ଚେଟ୍୍‌ିଜ ଖା ଓ ତିମୁର । ଏହି 
ଚାରିଜଣଙ୍କ ସହିତ ବର୍ଭମାନ ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ନାମ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ହେବ । ଏହି 
ପଞ୍ଚମ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣକ ଜଣେ ସାମରିକ ଯୋଦ୍ଧା ନୁହନ୍ତି, କିନ୍ଧ ଏକ ଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରର 
ବିଜେତା ଯାହାଙ୍କ ନାମକୁ ଘେନି ସମଗ୍ର ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ଏକ ନୂଆ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଗଢ଼ି ଉଠିଚି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଲେନିନ୍‌ ।” 


ଅସି ବା ତରବାରି ଚଳାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ଷିପ୍ରତାର ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ, ମସୀ ବା ଲେଖନୀ 
ଚଳାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୂଚିନ୍ତିତ ଭାବନାର ସେହି ସ୍ଥାନ । — ଜୁଇଆ ଓାଡ୍ହୋ 


୧୪୯ 
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ହିଜ୍ରୀର ମହତ୍ବ 


ହିଜ୍‌ରୀ ହେଉଛି ଏକ ମହାନ ସୁତିର ଆବାହନ ! ହଜ୍‌ରତ୍‌ ମହମ୍ମଦ ୬୨୨ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ମକ୍‌କା ଛାଡ଼ି ମଦିନାକୁ ଯାତ୍ରା କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେହି ଯାତ୍ରାକୁ ହିଜ୍‌ରତ୍‌ 
କୁହାଯାଏ । ସେହିଦିନ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଧର୍ମ ତଥା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ନୂତନ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଓ ଇସ୍‌ଲାମ ଧର୍ମ ସେହି ଦିନଠାରୁ ଏକ ନୂତନ 
ସମ୍ବଭସରର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ବୋଲି ମାନିନେଇଛି । ସେ ସମ୍ବସରକୁ ହିଜ୍‌ରି 
ସମ୍ବସର କୁହାଯାଏ । ଆଜି ସେହି ପବିତ୍ର ସମ୍ବଭଘର ଆରମ୍ଭ ହେବାର ଚଉଦ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ପୂରଣ ହୋଇ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । 


ହିସାବ କଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ୬୨୨ରେ ୧୪୦୦ ମିଶାଇଲେ ୨୦୨୨ 
ହେଉଛି । ତେଣୁ ୬୨୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ପରେ ଆଜି କିପରି ଚଉଦ ଗୋଟି ଶତାହୀ 
ପାର ହୋଇଗଲା ? ତା'ର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଇସ୍ଲାମ 
ଧର୍ମଗୁରୁ ହଜ୍‌ରତ୍‌ ମହମ୍ମଦ ଚାନ୍ଦ୍ରମାନ ବର୍ଷ ପାଳନ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଚାନ୍ଦ୍ରମାନ 
ବର୍ଷରେ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପୃଥ୍ବୀ ପରିକ୍ରମଣକୁ ସମୟର ପରିମାପକ ଏକକ ହିସାବ 
ଧରାଯାଏ ! ଆମ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ମାସଗୁଡ଼ିକ ଏହି ଚାନ୍ଦ୍ରମାନ ନିୟମ 
ଅନୁସାରେ ଗୃହୀତ ହୋଇ ଆସିଛି । କିନ୍ତୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍ଦରେ ପୃଥ୍ବୀର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପରିକ୍ରମଣ 
କରିବା ସମୟକୁ କାଳର ପରିମାପକ ଏକକ ବୋଲି ଧରାପାଇଛି । ଏହିପରି 
ଚାନ୍ଦ୍ରମାନ ବର୍ଷ ଓ ସୌରମାନ ବର୍ଷର ତଫାତ୍‌ ହେଉଛି ବର୍ଷ ପ୍ରତି ଏଗାର 
ଦିନ । ତେଣୁ ହିଜ୍‌ରି ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଭିତରେ ଏଗାର ଦିନ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । 


ସେହି ଚାନ୍ଦ୍ରମୀନ ହିଜ୍‌ରି ବର୍ଷ ଅନୁସାରେ ଆଜିଠାରୁ ପନ୍ଦର ଶହ ବର୍ଷ 
ତଳେ ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦ୍‌ ମକ୍‌କା ନଗରୀ ଛାଡ଼ି ମଦିନା ନଗରୀକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । 
ଏହି ଘଟଣାର ସାତ୍ଭସଲରିକ ଆଜି ପାଳନ କରାଯାଉଛି । 


ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ତଥା ଧର୍ମ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ର ମହନୀୟ 
ଦାନର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଏହି ଦିନ । ତେଣୁ ଆଜି ଦିନର ଗୁରୁତ୍ଧ 
ସେହି ହିସାବରେ ସ୍ଵରଣୀୟ । 


ହଜ୍‌ରତ୍‌ ମହମ୍ମଦ କାହିଁକି ମକ୍‌କା ତ୍ଯାଗ କରି ମଦିନାକୁ କଲେ, ତା'ର 
କାରଣ ଇତହାସର ଛାତ୍ର ତଥା ଧର୍ମର ଅନୁଶୀଳନକାରୀମାନେ ଜାଣିଥ୍‌ବେ । 
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ହଜ୍‌ରତ୍‌ ମହମ୍ଭଦଙ୍କର ଜନ୍ମଭୂମି ତଥା ବାସଭୂମି ହେଉଛି ମକ୍‌କା । ମକ୍‌କାରେ 
ତାଙ୍କ ପିତୃପିତାମହ ବାସ କରି ଆସିଥ୍‌ଲେ । ସେହିଠାରେ ସେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରଣୟ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ତଥାପି ସେ ମଜ୍କା ତ୍ୟାଗ କରିଥ୍ଲେ । କାରଣ ମହାପୂରୂଷମାନଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ ସ୍ଥାନ ବା ବ୍ୟଭ୍ଥିର ସମ୍ପର୍କ ଓ ଆକର୍ଷଣ ଯଥେଷ୍ଟ ବା ସାମଗ୍ରିକ ନୁର୍ଦେ । 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆକର୍ଷଣ ଅନ୍ୟତ୍ର ସତ୍ୟର ଯେଉଁ ନୂତନ 
ପଥ ସେମାନେ ଆବିଷ୍କାର କରିଥାନ୍ତି ସେହି ସତ୍ଯର ପ୍ରଚାର ନିମନ୍ତେ ନିତକର 
ସମର୍ପଣ କରିବା ହିଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଆକର୍ଷଣ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


ମହମ୍ମଦ୍‌ ଯେତେବେଳେ ଦେଖିଲେ ଯେ ମକ୍‌କା ନଗରୀ ତାଙ୍କର ନୂତନ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତତ ନୁହେଁ, ମକ୍‌କା ନଗରୀର ବାୟୁମଣ୍ଡଳ 
ତାଙ୍କ ନୂତନ ଧର୍ମକୁ ବହନ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରିୟ 
ପିତୃପିତାମହଙ୍କ ଜନ୍ମଭୂମିକୁ ମଧ୍ଯ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ କୃତସଂକଛ୍ଥ ହେଲେ । 
ସେହି ସଂକନ୍ଥଚର ରୂପାୟନ ହେବା ଦିନ ଇସ୍‌ଲାମ ଜଗତର ଜୟଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା । ସେହି ଦିନକୁ ଆମେ ଆଜି ସ୍ଲରଣ କରୁଛୁ । 

ମକ୍‌କା ନଗରୀରୁ “ବାହାରି ଆସି ମଦିନାରେ ମହାପୂରୂଷ ମହମ୍ମଦ ପ୍ରଥମ 
ଇସ୍ଲାମ ରାଜ୍ଯ ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ । କାଳକ୍ରମେ ସେହି କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ଯ ବିସ୍ତାର 
ଲାଭ କରି ପୃଥ୍ବୀର ଏକ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଥଲା । 
କ୍ଷୁଦ୍ଧ ମଦିନା ସହରରେ ଯେଉଁ ରାଜ୍ଯର ମୂଳଦ୍ରଆ ପଡ଼ିଥ୍ଲା, କାଳକ୍ରମେ ତାହା 
ପଶ୍ଚିମରେ ସ୍ପେନଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପୂର୍ବରେ ଇନ୍ଦୋନେସିଆ ଓ ମାଲୟେସିଆ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଥଲା । ସେହି ଧର୍ମ ଆଜି ପୃଥ୍ବୀରେ ଅନ୍ଯ ଏକ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ ହୋଇଛି । ଆଜି ମଧ୍ଯ ପୃଥ୍ବୀର କୋଟି କୋଟି ମନୂଷ୍ଯଙ୍କର 
ଧର୍ମ ରୂପେ ଇସ୍ଲାମ୍‌ ସୂପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 

କେବଳ ସେହି ସବୁ ଦେଶ ନୂହେଁ, ଭାରତବର୍ଷରେ ମଧ୍ୟ ଆଜି ଇସ୍‌ଲାମ 
ଏକ ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମ ରୂପେ ପାଳିତ ହେଉଛି । ଏହି ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଧର୍ମରେ ଚିରନ୍ତନ 
ସତ୍ୟ ଉହ୍ମାଟିତ ହୋଇପାରିଛି । ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦଙ୍କର ପ୍ରଚାରିତ ଏହି ଇସ୍‌ଲାମ 
ଧର୍ମର ବାଣୀ ହେଉଛି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଚିରନ୍ତନ । ସେ ଯେଉଁ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର 
କରିଛନ୍ତି, ତାହା ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ମୂଳକଥା । 

` ମହାପୂରୂଷ ମହମ୍ମଦ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵର୍ଗର ଦୂତ ଆସି ଚାଙ୍କୁ କେତେକ 
ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ଯ ପ୍ରଚାର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶ ଜଣାଇ ଦେଇଥୂଲେ । 
ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ବା ତାରତମ୍ଯ ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ସମାନ । କାହା 
ଭିତରେ ଦ୍ରେଷ ରହିବା ଉଚିତ ନୃହେଁ । ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ମୈତ୍ରୀ ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵରେ 
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ଆବଦ୍ଧ । ବିଶ୍ବମୈତ୍ରୀ ଭାବ ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ସ୍ତ୍ରୀ-ପୂରୁଷ 
ଭିତରେ କୌଣସି ତାରତମ୍ୟ ରହିବା ଅନୁଚିତ ବୋଲି ସେ କହିଥ୍‌ଲେ । ପୂରୂଷର 
ସମାଜ ଉପରେ ଯେତିକି ଅଧ୍‌କାର ରହିଛି, ସ୍ତ୍ୀର ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଅଧ୍‌କାରି 
ରହିଛି । ରକ୍ତଗତ ଓ ଜାତିଗତ ବିଭେଦକୁ ସେ ସ୍ଵୀକାର କରି ନ ଥୁଲେ । 
ଜାତି ଜାତି ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଅଶାନ୍ତି ଏବଂ ବିଦ୍ରେଷ 
ସେ ଲୋପ କରିଦେବାକୁ ଇସ୍‌ଲାମ ଧର୍ମରେ କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି 
ଓ ବିଶ୍ଵମୈତ୍ରୀର ପ୍ରଚାରକ ଥ୍‌ଲେ । ସେ ତାଙ୍କ ଦେଶର ପ୍ରଥମ ମୁକ୍ତିଦାତା । 


ଭାରତବର୍ଷର ଏତିହ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ସେହି ମହାନ୍‌ ଆଦର୍ଶ ଓ ବାଣୀକୁ 
ନେଇ ଗଠିତ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ସେହି ବିଶ୍ଵମୈତ୍ରୀରେ ଆସ୍ତା ସ୍ଥାପନ 
କରେ । ବିଶ୍ନଭ୍ରାତୃତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । 

ଭାରତର ବୈଦିକ ଓ ସନାତନ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଚି “ ଏକଂ ସଦ୍‌ବିପ୍ରାଃ 
ବହୁଧା ବଦନ୍ଧି ।।” ସତ୍ଯ ହେଉଛି ଏକ ଓ ଅନନ୍ୟ । ସେହି ସତ୍ଯକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଦ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦେଖି ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ସେହି ସତ୍ଯର 
ସନ୍ଧାନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବହୁମତ ଓ ବହୁ ଧର୍ମର ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଦେଇ ତାକୁ ବ୍ରଝାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ଯ । 
ସେହି ସତ୍ଯକୁ ଏକ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖର ସହ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । ଅଭ୍ରଭେଦୀ 
ସେହି ଶିଖରର ଶୀର୍ଷଦେଶ ମେଘର ଆଢୁଆଳରେ, ଶୂନ୍ଯ ଭିତରେ ଲୁଚିଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ତାକୁ ସାଧାରଣତଃ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ । ତାକୁ ଦେଖିବା ନିମନ୍ତେ ନାନା 
ପଥର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହି ଶୃଙ୍ଗ ଆରୋହଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ତର, 
ଦକ୍ଷିଣ, ପୂର୍ବ ବା ପଶ୍ଚିମ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ପଥ ରହିଛି । ସେହିପରି 
ସତ୍ୟ ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବହୁଧର୍ମ ଓ ବହୁମତ ରହିଛି । 
ସେହି ଅଦ୍ବିତୀୟ ସତ୍ଯ ଓ ତାକୁ ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ବହୁଧର୍ମ ଓ ବହୁମତ ରହିଛି । 
ସେହି ଅଦ୍ବିତୀୟ ସତ୍ଯ ଓ ତାକୁ ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ରହିଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ମତର 
ଆବଶ୍ଯକତା ଓ ସ୍ଥିତିକୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ସ୍ବୀକାର କରେ । ସେଥୁନିମନ୍ତେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରତି ଧର୍ମ ପ୍ରତି ରହିଛି ଏକ ଉଦାର ସହିଷ୍ପତା । ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍୍ଯ । ଏ ଉଦାର ସହିଷ୍ଣୁତା କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 

ଏହି ମନୋଭାବର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଭାରତରେ ଏପରି ସୁଦୃଢ଼ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ରାଜାମାନେ 
ମୁସଲମାନ୍‌ ଫକୀରମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଜଣାଇଛନ୍ତି । ମସ୍ଜିଦ୍‌ମାନଙ୍କୁ ଜମି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଦାନ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମୁସଲମାନ୍‌ ସମ୍ରାଟ ଓ ନବାବମାନେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ 
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ସନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଦେବାଳୟମାନଙ୍କୁ ଜମି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମ୍ପରି 
ଦାନ କରିଛନ୍ତି । ମୁସଲମାନ୍‌ ଧନାଢ୍ର୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁ ଧନିକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ମୁସଲମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି, ଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତିରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଫଳିତ । ଓଡ଼ିଶାରେ ମୁସଲମାନ 
ଯାତ୍ରା ଓ ଉତ୍ସବରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଅବାରିତ ଭାବରେ ଯୋଗଦିଅନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ଯାତ୍ରାରେ 
ମଧ୍ଯ ମୁସଲମାନ୍‌ ଭାଇମାନେ ଉତ୍ସାହ ସହ ଯୋଗଦେଇ ସେହି ମୈତ୍ରୀଭାବକୁ 
ବୃଦି କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦ୍‌ ଜଗତର ପରମ ଆରାଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ବହୁ ଜଣାଣ 
ମୁସଲମାନ କବିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ । ଓଡ଼ିଶାର ଆରାଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଅନେକ 
ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ ଜଣାଣ ସାଲବେଗ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ଏଥୁ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଏକ, ଭାରତୀୟ ଏତିହ୍ଯ 
ଏକ ଓ ଭାରତୀୟ ମହାଜାତି ଏକ । ଅନେକ ଧର୍ମ, ଅନେକ ସମ୍ପରଦାୟ ଓ 
ଅନେକ ମତ ନେଇ ଏହି ଏକ ମହାଜାତି ଗଠିତ । 

କୋରାନ୍‌ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵୟଂ ମୁଖନିଃସୃତ ବାଣୀ । ସେହିପରି ବେଦକୁ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ବାଣୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦ ସେହି ବାଣୀକୁ 
ପ୍ରଥମେ ଶୁଣିଥ୍‌ଲେ ଓ ତାକୁ ସେ କୋରାନ୍‌ ଆକାରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ମହମ୍ମଦ 
ନିଢେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ସତ୍ଯକୁ ତାଙ୍କ ଆଗରୁ ଅନେକ ଲୋକ ଶୁଣିଛନ୍ତି । 
ଆବ୍ରାହମ୍‌ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଶୁଣିଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ତା'ପରେ ଏହି ବାଣୀ କ୍ରମେ ଲୋପ 
ପାଇଥ୍ଲା । ସେ ବାଣୀ ଆଉ ଥରେ ମୋଜେସ ଶୁଣିଥ୍୍‌ଲେ । କିନ୍ଧ ପରେ ଲୋକେ 
ତାହା ଭୁଲିଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଯୀଶୂଖ୍ରୀଷ୍ଟ ସେହି ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରିଥ୍‌ଲେ । ତା'ର ବହୁ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ପରେ ମହମ୍ମଦ ସେହି ବାଣୀ ଶୂଣିଥ୍‌ଲେ । ସେହି ମହାନ୍‌ ସତ୍ଯକୁ ସେ 
କୋରାନ୍‌ ଆକାରରେ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ । ପୂର୍ବରୁ ବହୂ ମହାପୁରୁଷ ଯେଉଁ ବାଣୀକୁ ପ୍ରଚାର 
କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ଲୋପ ପାଇଲା ବେଳକୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ମହାପୁରୁଷ ସେହି ସତ୍ଯର 
ଆବିଷ୍ଠାର କରି ତାହାକୁ ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ସତ୍ୟର ବାରମ୍ବାର ପୂନରୂୁଦ୍ଦାର ହୋଇଛି । 
ବେଦ, ବାଇବେଲ, କୋରାନ୍‌ ବା ଅନ୍ଯ ଯେ କୌଣସି ଧର୍ମର ପ୍ରଧାନ ଗ୍ରନ୍ତ୍ ସେହି 
ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟର ପ୍ରଚାର କରିଛି । 

ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଦେଖାଯିବ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏ 
ଗୀତାରେ ଥ୍‌୍ବା ସତ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ଵର ବିବସ୍ବାନଙ୍କୁ କହିଥ୍‌ଲେ । ବିବସ୍ବାନ 
ମନୁଙ୍କୁ ସେହି ସତ୍ଯର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ମନୁଙ୍କ ପରେ ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ସେହି 
ସତ୍ଯର ସନ୍ଧାନ ପାଳ ଲେ । ଇକ୍ଷ୍ମାକରଙ୍କ ପରେ ସେହି ସତ୍ଯ ଲୋପ ପାଇବାକୁ 
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ବସିଲାବେଳେ ଗୀତାରେ ଆଉଥରେ ସେହି ସତ୍ଯଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ 
ଏହି ଧର୍ମବାଣୀ ବା ସତ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଲୋକମାନେ ଭୁଲିଯାନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ପୂରୁଷ ଭାବରେ ବା ତାଙ୍କର ପ୍ରେରିତ ମହାପୁରୂଷମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସେହି ସତ୍ଯର ପୂନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ସତ୍ଯ 
ଆଉଥରେ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରେ । ଜନସମାଜକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରେ । 
ସେହି ସତ୍ଯ ଗୋଟିଏ ସୂତାପରି ସବ୍ର ଧର୍ମରେ ରହିଛି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତା 
ସୃତ୍ରରେ ବାନ୍ଧିରଖିଛି । ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ସବ୍ର ମତକୁ ସେହି ଗୋଟିଏ ସୃତ୍ର 
ବା ପରମ୍ପରା ବାନିରଖିଛି । ଆମେ ଆଜି ସେହି ପରମ୍ପରା ବା ଏକୀକରଣ 
ସୂତ୍ରକୁ ସ୍ଵରଣ କରୁଛୁ । ଏହି ସାମ୍ବଭସରିକ ଉତ୍ସସରେ ଆମେ ସେହି ଏକତାକୁ 
ଭୁଲିଯିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ । 

ଏହି ଅବସରରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । 
କୋରାନ୍‌ରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଅନେଶତ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରାଯାଇଅଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ପ୍ରଥମେ ତିନି ହଜାର ନାମ ଥୁଲା । ସେ ତିନି ହଜାର ଭିତରୁ ସ୍ଵର୍ଗଦୂତମାନେ 
ଏକହଜାର ନାମ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ । ବାକୀ ୨ ହଜାର ନାମରୁ ପୁରୁଣା ବାଇବେଲ ( ଲ୍ଲ 
ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟ) ଓ ନୂଆ ବାଇବେଲ (ନିୟୁ ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟ )ରେ ଥ୍ବା ସ୍ତୋତ୍ର ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଭିତରେ ଅନେକ ନାମ ରହିଛି । ବାକୀ ଶହେ ନାମ ଭିତରୁ କୋରାନରେ ଅନେଶତ 
ନାମ ରହିଛି ଓ ଏହି ଅନେଶତ ନାମ ଉପରେ ଦଖଲ ଆସିଗଲେ ଶେଷ ନାମଟି ସ୍ଵୟଂ 
ଜଣା ପଡ଼ିଯିବ । କୋରାନ୍‌ ପଢ଼ିଲେ ଛଶ୍ଧରଙ୍କର ଅନେଶତଟି ନାମ ସହଜରେ 
ଜଣାପଡ଼ିବ । ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ନାମ ଏହି ଅନେଶତ ନାମରୁ ବାଛି ଦିଆ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଅନେଶତ ନାମ ସହ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର ନାମ”ର ତୁଳନା 
କରାଯାଇପାରେ । ଦେଖିଲେ ବିସ୍ବୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ଜାତ ହୁଏ । 


ଏହି ଅର୍ଥଗତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟର କେତେକ ଉଦାହରଣ ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ କହିବି । 
ଗୋଟିଏ ନାମ ହେଉଛି “ଗଫର” । ଗଫର୍‌ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କ୍ଷମାଶୀଳ । 
ଯେ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷମାଶୀଳ ତାଙ୍କୁ ଗଫର୍‌ କୁହାଯାଏ । ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ରନାମରେ ଅଛି 
“କ୍ଷମିଣାଂ ବରଃ” । ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷମା ଦିଅନ୍ତି ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠବ୍ୟକ୍ତି  କ୍ଷମେଶ୍ଵର” । 
ସେହିପରି ଆଉ ଗୋଟିଏ ନାମ ହେଲା ମାଲିକ” । ମାଲିକର ଅର୍ଥ ପ୍ରଭୁ । 
ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପ୍ରଭୁ ସେହି ମାଲିକ । କୋରାନ୍‌ରେ ଅଛି ‘ଅଲ ମାଲିକୁ' । 
ସେହିପରି ବବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର ନାମ”ରେ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି ““ ଲୋକସ୍ବାମୀ” ' ‘ତ୍ିଲୋକଧୃକ୍‌' । 
ସେ ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ ବା ପ୍ରଭୁ । ସେ ତ୍ରିଲୋକକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି ଆଉ ଗୋଟିଏ ନାମ ““କୁଦୁସ୍‌”” । କୁଦ୍ରସ୍‌ର ଅର୍ଥ ପବିତ୍ର, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
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ସେ ପବିତ୍ର । ପାପ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ । ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର ନାମରେ ତାଙ୍କୁ 
କହାଯାଇଛି, ପୁଣ୍ୟାତ୍ମା ପାବକ' । ସେହିପରି କୋରାନ୍‌ରେ ତାଙ୍କର ନାମ 
ଦିଆଯାଇଛି ରହମାନ”? । ତା'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ହିତକାରୀ ବନ୍ଧୁ । ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର 
ନାମରେ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି, ପ୍ରିୟକୃତ୍‌, ସୁହୃଦ୍‌ । ସେହିପରି କୋରାନ୍‌ରେ ତାଙ୍କୁ 
କୁହାଯାଇଛି, କରିମ୍‌” । କରିମ୍‌ର ଅର୍ଥ ଭକ୍ତବସ୍ଳ । ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର ନାମରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତବସଳ ନାମ ଦିଆଯାଇଛି । ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । କୋରାନ୍‌ରେ ତାଙ୍କୁ ଯବାର, ସାବୀର କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର 
ଅର୍ଥ ସହ ବିଷ୍ଣୁ ସହସ୍ର ନାମର ମହାବଳ, ମହାବୀର୍ଯ୍ୟ, ବିକ୍ରମୀ ପ୍ରଭୃତି ଅର୍ଥର 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । କୋରାନ୍‌ରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହାଫିଜ୍‌, ଜାହାଙ୍ଗୀର ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ବିଷ୍ଣସହସ୍ତ ନାମରେ ଥୁବା ପ୍ରକାଶାତ୍ମା ଶବ୍ଦ ସେହି ଅର୍ଥ ବୁଝାଏ । 
ସେ ନିଜକୁ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକାଶ କରିପାରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଅନ୍ଯର 
ସାହାଯ୍ୟ ଦରକାର ହୁଏ ନାହିଁ । କୋରାନ୍‌ରେ ତାଙ୍କୁ କୃହାଯାଇଛି, କବୀର । 
ସେହି ଅର୍ଥରେ ବିଷ୍ପ ସହସ୍ର ନାମରେ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଅଛି ଶାଶ୍ବତ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବୋଲି । ବିଷ୍ଣ ସହସ୍ର ନାମରେ ତାଙ୍କୁ “ଗୁରୁ”, ‘ଗୁରୁତମ”, “ମହାନ୍‌”, ‘ମହତ୍ତମ 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି କୋରାନ୍‌ରେ ତାଙ୍କୁ ‘ଖଲିଫ୍‌”, ‘ହମିଦଂ, 
“ରସିଦ” ‘ମଜିଦ୍‌' ଓ ‘ଜଲିଲ୍‌' ବୋଲି କୁହାଯାଇଅଛି । 

ଏଥ୍‌ରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନ ଧର୍ମରେ ଏକ ସାମଞ୍ସ୍ୟ ଥୁବା ଚିନ୍ତା ବା ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
ସେହି ସାମଞ୍ଚସ୍ୟ ହିଁ ଆମର ପାଥେୟ ଓ ଜାଣିବା ବସ୍ତୁ । ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ଧର୍ମ ବା ସମ୍ପରଦାୟର ବିଚାର କରୁ, ସେତେବେଳେ ସେହି ଧର୍ମ ବା 
ସମ୍ପରଦାୟ ଭିତରେ ଥବା ସାମଞ୍ଚସ୍ଯ କଥା ବିଚାର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଧର୍ମ 
ଭିତରେ ଥ୍ବା ମହତ୍ତ୍ବ ଏକ, ସତ୍ଯ ଏକ, ଅନ୍ତରର ବାଣୀ ଏକ । ତାହାହିଁ 
ଆମର ବିଚାର କରିବାର କଥା । 

ଭାରତମାତାର ଦୁଇ ଚକ୍ଷୁ ଏହି ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ୍‌ । ଗୋଟିଏ ଆଖିକୁ 
କଷ୍ଠ ହେଲେ, ଅନ୍ଯ ଆଖିରୁ ମଧ୍ଯ ଲୁହ ଗଡ଼ିଯାଏ । ଗୋଟିଏ ଆଖିରୁ ଆନନ୍ଦାଶ୍ର 
ବହିଲେ, ଅନ୍ୟ ଆଖି ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦରେ ସଜଳ ହୋଇଉଠେ । ସେହିପରି ମୁସଲମାନ 
ସମ୍ଚୟଦାୟର ଆନନ୍ଦରେ ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ଭଦାୟର ଆନନ୍ଦ ଓ ଜଣକର ଦୁଃଖ ହେଲେ 
ଅନ୍ୟର ମଧ୍ଯ ଦୃଃଖ ହୁଏ । ଏହି ଭାବନା ନେଇ ପରିଚାଳିତ ହେଲେ ଆମେ 
ଭାରତ ଭିତରେ ସୌହାର୍ଦ୍ଯ ଓ ମୈତ୍ରୀ ରଖିପାରିବା । ଭାରତମାତା ଆମକୁ 
ନେଇ ଗର୍ବ କରିପାରିବ ଓ ଭାରତ ଏକ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇପାରିବ !। 
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ଵୀତିହାସିକ ଦାୟିତ୍ 


ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏ ତିହାସିକ ଆର୍ଣ୍ଡଲଡ଼ ଟୟନ୍‌ବିଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶରେ ଏକ 
“ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ! (dଠminant minority) ଅଛି, ଯେ କି 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା, ସାହିତ୍ଯ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ଆଦି ଚିନ୍ତାଂରାଜ୍ଯୟରେ ଏବଂ 
ରାଜନୈଚିକ ଓ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତ ନେତୃତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 


ଏହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ କହିଲେ ସଂଖ୍ଯାଲଘୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ 
ଭାଷାଭାଷୀ ବୁଝାଯାଏ ନାହିଁ । ଏମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସମାଜର ଶିକ୍ଷିତ, ସଭ୍ଯ, 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସଂପ୍ରଦାୟ — ଶିକ୍ଷକ, ସାହିତ୍ଯକ, ଦାର୍ଶନିକ, ଇଞ୍ଜିନିୟର, ଡାକ୍ତର, 
ସାମ୍ବାଦିକ, ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଓ ଶାସନକ୍ଷେତ୍ରରେ ଥ୍ବା କର୍ମଚାରୀଗଣ । ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ତୁଳନାରେ ଏମାନେ ସଂଖ୍ଯାଲଘୁ । କିନ୍ଧୁ ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରସାରିତ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଯୋଗୁଁ 
ଏମାନେ ପୂରୁଣା ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର ସମାଧାନ ପାଇଁ ନୂଆ ଚିନ୍ତା କରିପାରନ୍ତି 
ଓ ଦେଶର ବୈପ୍ଳବିକ ପରିବର୍ଜନ ପାଇଁ ଏହାକୁ ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ 
କାର୍ଯ୍ୟରୁପେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଆଗରେ ରଖିପାରନ୍ତି । 


ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଏହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜ ଦେଶର ଅତୀତର ଗର୍ବ 
ଓ ଗୌରବ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ ସମ୍ଚର୍କରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ସେ 
ଦେଶର ଉନ୍ନତି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । କିନ୍ଧ ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମନୋଭାବ, ଜାତିଆଣଭାବ, ସାମ୍ପଦାୟିକତା, ଆଞ୍ଚଳିକତା ଓ ରାଜନୈତିକ 


କ୍ଷମତା-ଲିସ୍ତ୍ାରେ ଶତଧା ବିଭକ୍ତ ସେ ଦେଶର ଉନ୍ନତି ସୁଦୂର “ପରାହତ । 


ଆମେରିକା ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଭୌତିକ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାମରିକ ଶଗ୍ରି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୃଥ୍ବୀରେ 
ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତି ରୂପେ ଠିଆ ହୋଇଛି । ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି, ନିଜ ଦେଶର 
ଓ ନିଜର ଭବିତବ୍ଯ ଉପରେ ଆମେରିକାର ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀର ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵାସ । 
ଆମେରିକାର ନବନିର୍ମାଣ କାଳରେ ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ ବାଧା ବିଘ୍ନ ଅତିକ୍ରମ 
କରି ସେ ଦେଶର ବିରାଟ ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳକୁ ଆବିଷ୍କାର କଲେ, ସେଠାରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ଚାଷୋପଯୋଗୀ ଜମି ଆବାଦ କଲେ ଓ କଳ କାରଖାନା ବସାଇଲେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଦଳ (ଅଠn ୮5) ବୋଲି କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ଯେତେବେଳେ 
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ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସମସ୍ତ ଭୂ-ଖଣ୍ଡରେ ଏମାନଙ୍କର ସଭ୍ଯତା ସ୍ଥାପିତ ହେଲା, ସେମାନେ 
ଆମେରିକାକୁ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ଫ୍ରାନ୍ଧ ପରି ଏକ ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ କରିବାର 
ସଂକନ୍ଥ ନେଲେ ଓ ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପରେ ପରେ ଆମେରିକା ଯେତେବେଳେ 
ଏକ ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତି ରୂପେ ଦେଖାଦେଲା, ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ପୃଥ୍‌୍ବୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଶକ୍ତିରୂପେ ଠିଆ କରାଇବା ହେଲା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଆଇଜେନ୍‌ହାଓରଙ୍କ 
ଅମଳରେ ଆମେରିକାର ପ୍ରଭାବ ମନ୍ଦୀଭୂତ ହୋଇଗଲା, ଆମେରିକାର ନେତୃତ୍ସରେ 
ସେ ଉନ୍ମାଦନା ଓ ଝଲକ୍‌ ରହିଲା ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ଜନ ଫିଜଚରାଲ୍ପ 
କେନେଡ଼ିଙ୍କର ଧ୍ଵନି ହେଲା, ନୂତନ ଦିଗ୍ବଳୟର ସନ୍ଧାନ (New Frontiers) | 


ଆମେରିକା ଏପରି ଗୋଟିଏ ଦେଶ ଯେ, ୟୁରୋପର ବହୁ ଭାଷାଭାଷୀ 
ଲୋକ ଆମେରିକାକୁ ଆସିଛନ୍ତି ନିଜ ଦେଶରେ ଅତ୍ଯାଚାରିତ ହୋଇ କିମ୍ବା 
ନୂତନ ସମ୍ଭାବନା ନୂତନ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ଲାଳସା ଘେନି । ଗୋଟିଏ ପୂରୁଷ ପରେ 
ସେମାନଙ୍କର ବଂଶଧରମାନେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିଜକୁ ଏହି ନୂତନ ଦେଶ ସହିତ 
ମିଳାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହାର ଭାଷା, ଏହାର ଢୀବନ ଧାରଣ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ନେଇଛନ୍ତି । 

ପୃଥ୍ବୀର ଏହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେଶ ହେଉଚି ସୋଭିଏଟ ୟୁନିୟନ । ସୋଭିଏଟ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ପୁରାତନ ରୂଷ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଉପରେ ଗଢ଼ିଉଠିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ନୂତନ 
ଦେଶ, ଯାହାର ବୟସ ହେଉଛି ପଚାଶ ବର୍ଷ । ଏ ଦେଶରେ କେବଳ ରୁଷ 
ଭାଷାଭାଷୀ ନାହାଁନ୍ତି ବହୁ ଭାଷାଭାଷୀ, ବଲଟିକ୍‌ ଉପସାଗରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ମଧ୍ଯଏସିଆ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ପୁରାତନ ସଂସ୍କୃତି ଜାତୀୟତା ଓ ଇତିହାସ ଘେନି 
ରହିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସମସ୍ତେ ନିଜକୁ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ରୂପେ ଗଢ଼ି ପୃଥ୍ବୀରେ 
ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ଅଧ୍‌କାର କରିବା ପାଇଁ ବ୍ଯାକୂଳ । ଆମେରିକା ଯେପରି 
ବ୍ୟସ୍ତ ଯେ, ତା'ର ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଢୀବନଧାରା ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ୟୋଗ ବା 
ପୁଞ୍ଜିବାଦ ପୃଥ୍ବୀରେ ଗୃହୀତ ହେଉ, ସୋଭିଏଟ ୟୂନିୟନ ସେହିପରି ବ୍ଯାକୂଳ 
ଯେ, ସୋଭିଏଟ ପ୍ରଣାଳୀ ପୃଥ୍ବୀରେ ଜୟଲାଭ କରୁ । ଉଭୟ ନିଜର ଭବିତବ୍ଯ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । 

ସେହିପରି ଚୀନ ଦେଶ । ଏହାର ଇତିହାସ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ବହୁକାଳ ଧରି ଏହା ସାୀମ୍ରାଜ୍ଯବାଦୀଙ୍କ ଦାରା ଲାଞ୍ଚିତ ଓ ନିଜର ଦ୍ରର୍ବଳତାରେ 
କ୍ଷଦୁ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ପଡ଼ିରହିଥ୍‌ଲା । ମାତ୍ର ଏବେ ଅଛ କାଳ ହେବ 
ସମଗ୍ର ଚୀନ ଗୋଟିଏ ଶାସନାଧୀନ ହୋଇ ପୃଥ୍‌ବୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶକ୍ତି ହେବାର 
ସ୍ବପ୍ନରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଚି । 
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ଏହି ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଦୁଇ ଦୁଇଟା ମହାଯୁଦ୍ଧ ଲଢ଼ି ଜର୍ମାନ୍‌ ଜାତି 
ଧ୍ଵଂସସ୍ତୃପରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପୁଣି ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ସଶ୍ବର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଚି । ଜର୍ମାନୀର ଏକ ପ୍ରଧାନ ନଗରୀ ହାମ୍ବର୍ଗ । ଏହାର ନଗରପାଳିକାର 
ସଙ୍କେତ ହେଉଚି, ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ପକ୍ଷୀ, ଫେନିକ୍ସ (Phoenix) । ଏହି ପକ୍ଷୀ 
ସମ୍ପର୍କରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହାକୁ ଯେତେଥର ପୋଡ଼ିଦେଇ ଭସ୍ଳ କରିଦିଅ 
ଏ ଦ୍ବିଗୁଣ ତେଜରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଉଠିବ । ଜର୍ମାନ୍‌ ଜାତି ବାସ୍ତବିକ ଏହି 
କିମ୍ଭଦନ୍ତୀର ଫେନିନ୍ସ । ଏହାକୁ କେହି ଭସ୍୍‌ସାତ୍‌ କରିପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ 
ସାମରିକ ଶକ୍ତି ନୁହେଁ, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୃଥ୍‌ବୀକୁ 
ଜର୍ମାନ୍‌ ଜାତିର ଦାନ କେତେ ବେଶୀ । 
ଭାରତ ସେହିପରି ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଦେଶ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏକ-ଶାସନାଧୀନ 
ଭୂଖଣ୍ଡ ଓ ଆଧୁନିକ ଜାତୀୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଏକ ନୂତନ ଦେଶ । ଏଠାରେ 
ବହୁ ଭାଷାଭାଷୀ, ବହୁ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକ ଅଛନ୍ତି । ଏମାନେ ଅତୀତରେ 
ନିଜ ନିଜର ଅଞ୍ଚଳ, ନିଜ଼ ନିଜ ସମ୍ପରଦାୟବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚିନ୍ତା କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତବର୍ଷର ଜାତୀୟତା ବିଶ୍ଵକବିଙ୍କ କଣ୍ଠରେ ଏଇପରି ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇଥଲା — 
* “ହେ ମୋର ଚିତ୍ତ ପୁଣ୍ୟତୀର୍ଥ ଜାଗରେ ଧୀରେ 
ଏଇ ଭାରତେର ମହାମାନବେର ସାଗର ତୀରେ” । 


ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ମହାଜାତୀୟତାବୋଧ ପାଇଁ ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ରାଜନୈତିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥଲେ । ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ବନ୍ୟା ଏ ଦେଶରେ ପ୍ରବାହିତ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେହି ଜାତୀୟତାର ସ୍ରୋତ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ଶୁଷ୍ଠ ହୋଇ ନାହିଁ । କିନ୍ଧ କେତେକ ନାଗରିକ ଲକ୍ଷ୍ଯଟସଚେତନ ହୋଇ 
ନ ଥ୍‌୍ବାରୁ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥାନ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଜାତୀୟତାବୋଧ ଭଳି ମହାନ୍‌ 
ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ପାରୁ ନାହାନ୍ତି ¦ ବିଖ୍ଯାତ ଆଇରିସ୍‌ କବି ଉଇଲିୟମ 
ବଟଲର ୟିଟ୍‌ସଙ୍କ କଥା ମନେପଡ଼େ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ନିକୃଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ବୃଦିରେ ଉଦ୍‌ବୁବ ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ, ଉଜ୍ଜୃଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକଙ୍କର କୌଣସି ଉଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ଆମବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ । (The best lack 
conviction, while the worst are full of passionate intensity)” | 

ଭାରତ ପ୍ରତି ଅନ୍ଯ ଏକ ଏତିହାସିକ ଆହ୍ବାନ ହେଉଚି, ନବଜାଗ୍ରତ ଏସିଆ 
ଓ ଆଫ୍ରିକାର ଦେଶମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତ ନିଜକୁ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆମନିର୍ଭରଶୀଳ 
ଦେଶରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା । ଅତୀତରେ ଯେତେ ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ 
ହେଉନା କାହିଁକି, ଚୀନ ଓ ଭାରତ ଏସିଆରେ ନିଜର ନେତୃତ୍ଵ ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ 
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କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବ ଏସିଆ ହେଉଚି ଏକ ଏତିହାସିକ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର 
ସାକ୍ଷ୍ୟଦୂମି । ଚୀନ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନିଜର ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଶାସନ 
ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରଚଳନ କରିବାର ଉଦ୍ଯମ କରିଆସିଚି । ଭାରତ ବଳପ୍ରୟୋଗ ନ 
କରି ନିଜର ଉଜ୍କୃଷ୍ଟଠତର, ଉନ୍ନତତର ସଭ୍ଯତା ଓ ଜୀବନଧାରା ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଚି । ଏସବୁ ଦେଶର ଭାଷା, ଧର୍ମ ଆଚାର, ବ୍ଯବହାର, 
କଳା, ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ସବୁଥ୍‌ରେ ଭାରତର ଏହି ଏତିହାସିକ ବିଜୟ ଅଙ୍ଚିତ ହୋଇ 
ରହିଚି । 

ଭାରତର ଚୈତ୍ର ପତାକା ପୁଣି ଅରେ ଉଡ଼ାଇବାକୁ ହେଲେ ଟୟନ୍‌ବିଙ୍କ ଭାଷାରେ 
ଏହାର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସଂଖ୍ଯାଇଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ତାଙ୍କର ଏତିହାସିକ ଦାୟିତ୍ଵ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବା ଉଚିତ । 
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ଶତାବ୍ଦୀର ସାଧନା 


ଆମର ଏଇ ବିଶାଳ ଦେଶ ଭାରତବର୍ଷ । ଏକ ବିରାଟ ଜାତି ନିର୍ବୀର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇ ରହିଲା ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ପରାଧୀନତାର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ । 
ଏ ବିଶାଳ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ଧ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଜାତି ଯେ ଏତେକାଳ ଶାସନ 
କରୁଥ୍ଲା, ତାହା ଆମ ଇତିହାସରେ ଏକ ଲଜାଜନକ ଅଧ୍ୟାୟ ହୋଇ ରହିବ । 
ସମଗ୍ର ଦେଶ ସୂପ୍ତ । ଅନ୍ଧକାରରେ ଘେରା । କେଉଁଠି କିଛି ଆଶାର ଆଲୋକ 
ଦେଖାଯାଉ ନ ଥଲା । 


ଠିକ୍‌ ଏତିକିବେଳେ ୧୮୮୫ ମସିହାରେ ଏକାଠି ହେଲେ ଅନ୍ପ କେତେଜଣ 
ସ୍ବାଧୀନଚେତା ବ୍ଯକ୍ତି ମହାନଗରୀ ବମ୍ବେର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ଧ କୋଠରି ଭିତରେ । 
ସେତେବେଳେ ବିଟିଶ୍‌ ଶାସନ ଭାରତର ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅନ୍ୟାୟ ଅବିଚାର 
କରୁଥ୍ଲା, ତା” ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବା ଥ୍ଲା ସେତେବେଳର 
ଘୋଷଣା । ଏଇଥ୍‌ରୁହିଁ ହେଲା କଂଗ୍ରେସର ଉନ୍ମେଷ । କଂସର ବନ୍ଦୀଶାଳାରେ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜନ୍ମ ପରି ପରାଧୀନତାର ଘୋର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରୁ କଂଗ୍ରେସ ଜନ୍ମ 
ନେଲା । ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ ଥୁଲା । କେବଳ 
ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉଥ୍‌ବା ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ଯାଚାର ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ 
କରିବା ଥଲା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ 


ଭାରତର ସବୁଠାରୁ ପବିତ୍ର ଓ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ନଦୀ ଗଙ୍ଗା । ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ୁ ପରିସର 
ମଧ୍ୟରେ ତା'ର ଜନ୍ମ ଯାହାର ନାମ ଗଟ୍ଗୋତ୍ରୀ । ପ୍ରଥମେ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଧାର 
ହୋଇ ପରେ ଏହା ବିଶାଳ ସ୍ରୋତସ୍ବିନୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ସେହି ଗଙ୍ଗା 
ସମଗ୍ର ଉତ୍ତରଭାରତକୁ ପବିତ୍ରିତ କରିଛି । ସୁଜଳା ସୁଫଳା ଶସ୍ଯ ଷ୍ୟଯାମଳା 
କରିଛି । ସେହିପରି ହେଉଛି କଂଗ୍ରେସର ଇତିହାସ । ଦିନେ ସେହି ଛୋଟିଆ 
କକ୍ଷ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଉନ୍ମେଷର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ଲା, ତାହା ପରେ ପରିଣତ 
ହେଲା ଏକ ମହାନ୍‌ ଜାତୀୟ ସ୍ରୋତରେ । ଆଜି ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଏପରି 
କୌଣସି ଗାଁ ଗଣ୍ଡା ନାହିଁ ଯାହାକୁ କଂଗ୍ରେସ ଛୁଇଁ ନାହିଁ । ଯୁଗେ ଯୁଗେ କଂଗ୍ରେସ 
ହୋଇଛି ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଆମ୍ମ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଅସ୍ତ୍ର । କଂଗ୍ରେସ ପଛରେ 
ଅଛି ଏକ ଶତାଦ୍ଦୀର ସେବା; ଅଛି ପୁଣ୍ଯ, ଆମ୍ମତ୍ୟାଗ ଏବଂ ବଳିଦାନ । 
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ତାହା ଭାରତବର୍ଷ କାହିଁକି, ପୃଥ୍ବୀର କୌଣସି ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି 
ତ୍ୟାଗ, ଆମ୍ମଦାନ, ବଳିଦାନ ଅଛି ସେଠି ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ; ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ ବି 
ନାହିଁ । କେବଳ ଆଜି ନୂର୍ହେ, ଆଗାମୀ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି କଟଗ୍ରେସ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ରହିବ । 


କଂଗ୍ରେସ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆସି ପହଞ୍ଚବାବେଳେ ଏକ 
ଆଗ୍ନେୟ ବିପ୍ଳବର ଧ୍ଵନି ଦେଇଛି । ମହାତ୍ମା ଗାନିଙ୍କର ଆହ୍ବାନରେ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ 
ବଙ୍ଗଭଙ୍ଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇଛି ଏବଂ ବହୁଲୋକ ତହିଁରେ ଶହୀଦ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 
କଂଗ୍ରେସ ନରମ ପନ୍ଦ୍ଥା ତ୍ୟାଗ କରିଛି । କଂଗ୍ରେସର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇ ବାଳ 
ଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ “ସ୍ଵରାଜ ଆମର ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍‌କାର” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଏହି ସ୍ଵରାଜ ଲାଭ ପାଇଁ ସେ ଚରମ ପନ୍୍ରାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥ୍‌ଲେ । କଟଗ୍ରେସରେ 
ଥ୍‌ବା ନରମପନ୍ଦ୍ମୀମାନେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଶାସନ ସଂସ୍କାର ଗଷଶ୍ଡିରେ ସୀମିତ 
ରଖି ଏହି ଶାସନରୁ କିଛି ଫାଇଦା ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଚାର୍ଦୁଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ 
ସେତେବେଳେ ସୋଭିଏତ ୟୂନିୟନରେ ଯେଉଁ ଆଗ୍ତେୟ ବିପ୍ପବ ହେଲା, ତିଳକ 
ତାକୁ ସ୍ଵାଗତ କଲେ ଏବଂ ଦେଶର ସ୍ଵରାଜ ହାସଲ ପାଇଁ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ 
ବିପ୍ଳବ-ପଥରେ ଆଗେଇଯିବା ଲାଗି ଆହ୍ଲାନ କଲେ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ରାଜଶକ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ଅତିଶୟ ଦୁର୍ବର୍ଷ ଥୁଲା । ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟ ପ୍ରାଣବଳି ଦାନ କରି 
ଆମ ଦେଶର ବହୁଲୋକ ଶହୀଦ ହୋଇଗଲେ, ବାଘା ଯତୀନଙ୍କଠାରୁ ଭଗତସିଂଙ୍କ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ମାତ୍ର ଦେଶରୁ ଗୋରା ଶାସକ ହଟିଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ଦେଖାଗଲା 
ନାହିଁ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ଯବାଦ ଥଲା ପୃଥ୍ବୀର ସବୁଠାରୁ ସଶସ୍ତ୍ର ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସା ଅସ୍ତ 

ଠିକ୍‌ ଏତିକିବେଳେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କର । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ପ୍ରଥମେ ସେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହର ବ୍ୟାପକ ପରୀକ୍ଷା କରିଥ୍‌ଲେ । ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାଚାର ବା ବର୍ଣ୍ଣବିଦ୍ରେଷ ସହିତ ସାଲିସର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ସାଲିସହୀନ 
ସଂଗ୍ରାମ । ଏ ସଂଗ୍ରାମର ପନ୍ଧା ଭିନ୍ନ । ତାହା ହେଉଛି ଅହିଂସାର ପନ୍ଥା । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଫେରି ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧି ଏହାର ପରୀକ୍ଷା କଲେ 
ବିହାରର ଚମ୍ପାରଣ ଜିଲ୍ଲାରେ । ତା'ପରେ ସମଗ୍ର ଭାରତକୁ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ଡାକରା ଦେଲେ । କଂଗ୍ରେସକୁ ଏକ ନୂଆ ଜୀବନରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କଲେ । ଶହ 
ଶହ, ହଜାର ହଜାର ଛାତ୍ର ଯୁବକ ଓ ସାଧାରଣ ଲୋକ ସ୍ଟଲ କଲେଜ 
ଛାଡ଼ି, ଓକିଲାତି ଛାଡ଼ି, ଅନ୍ୟ ସରକାରୀ ଚାକିରି ତଥା ବୃତ୍ତି ବ୍ଯବସାୟ ଛାଡ଼ି 
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ଏହି ମହାନ୍‌ ଯଜ୍ଞରେ ନିଜକୁ ଝାସ ଦେଲେ । ଭାରତବର୍ଷର କୋଣେ କୋଶେ 
ଗ୍ରାମ ଓ ସହରରେ, ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଗାଛିଜୀଙ୍କ ବାଣୀ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଲା । 
ସେ ଦେଶର ଅବସ୍ଥାକୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଭାଷା ସେତେବେଳେ 
ବ୍ୟବହାର କଲେ, ତାହାକୁ କୌଣସି ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଆଗରୁ ବ୍ଯବହାର 
କରି ନ ଥଲେ । ସେ କହିଲେ “ଇସ୍‌ ସୁଲତନେତ ମେ ସଇତାନିୟତ ଛାୟୀ 
ହୈ” । ଏଇ ଦେଶରେ ସଇତାନର ଶାସନ ଚାଲିଛି । ଏହି ସଇତାନୀ ଶାସନକୁ 
ନ ଡରିବା ପାଇଁ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ସେ ଅଭୟର ମନ୍ତ୍ର ଦେଲେ । ବର୍ଷକ ଭିତରେ 
ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ରାଜଶକ୍ତିକୁ ହଟାଇଦେବା ¬ ଏଭଳି ଭାଷା କେହି ବ୍ଯବହାର କରି ନ 
ଥ୍ଲେ । ଅବଶ୍ୟ ବର୍ଷକ ଭିତରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶଭ୍ତି ହଟିଲା ନାହିଁ; କିନ୍ଧୁ ମହାମ୍ମାଗାନି 
ଯେଉଁ ପନ୍ଥା ଦେଖାଇଲେ, ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣ ତହିଁରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହେଲେ । 
କଂଗ୍ରେସ ବିପ୍ନବରେ ସାମିଲ ହେଲେ ଚାଷୀ, ଶ୍ରମିକ, ଯୁବକ ଛାତ୍ର ଓ ଗାଁ 
ଗଣ୍ଡାର ସବୁଠାରୁ ଅଚି ଗରିବ ଲୋକ । ଭାରତବର୍ଷର ଚତୁ୍ଦିଗରେ ଏ ବିପ୍ଳବର 
ବନ୍ୟା ମାଡ଼ିଗଲା । 


କାହିଁକି ତ୍ୟାଗ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସ୍ବାଧୀନତାର ମୂଲ୍ୟ କଣ, ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ଅର୍ଥ କ'ଣ, ଏହା ଭାରତବର୍ଷର ଅଜ୍ଞ ମୂକ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଦେଖି ମହାମ୍ବା 
ଗାନ୍ଧି ବୁଝାଇଲେ । ଯେଉଁମାନେ ଭୟରେ ଜଡ଼ସଡ଼ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେ ବୁଝାଇଲେ ଯେ ଭୟ ଦୂର ନ ହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ଅବସ୍ତା ଆହୁରି 
ଖରାପ ହୋଇଯିବ; ମାତ୍ର ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲେ ଏ ସ୍ଥିତି ବଦଳିଯିବ । 
ଦେଶର ସବ୍ରଠାରୁ ଯେ ଗରିବ ଲୋକ, ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପଭୋଗ କରିଛି । 
ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ହେଉଛି ଗରିବ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ । 


ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ସେ କହିଲେ ଏ ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ମହାନ୍‌ ଦେଶ । ଏ 
ଦେଶର କୌଣସି କୋଣରେ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଯଦି ଅତ୍ଯାଚାର ହେଲା, ସାରା 
ଭାରତବର୍ଷ ତା'ର ପ୍ରତିବାଦ କରିବା ଦରକାର । ଜାଲିଆନାୱାଲାବାଗରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶାସନ ଶହ ଶହ ଲୋକଙ୍କୁ ଗୁଳିରେ ନିହତ କଲା । ଅତି ଅସହାୟ 
ଭାବରେ ଗୋଟିଏ ମେଳା ଭିତରେ ଏକ ନିରୀହ ଜନତା ଟଳିପଡ଼ିଲା । ତା'ର 
ପ୍ରତିବାଦ କରି ଗାଛିଜୀ କହିଲେ, ଆଉ ବ୍ରିଟିଶ ରାଜଶ୍ତି ସହିତ ସାଲିସ୍‌ର 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ । ତାକୁ କୌଣସିମତେ ଦେଶରୁ ହଟାଇବାକୁ ହେବ । ପଞ୍ଜାବର 
ଅତ୍ୟାଚାର କେବଳ ପଞ୍ଜାବର ପ୍ରଶ୍ନ ନୁହେଁ, ତାହା ସାରା ଭାରତବର୍ଷର ପ୍ରଶ୍ନ । 
ପଞ୍ଜାବର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅପମାନ କରାଗଲା, ସେ ଅପମାନ 
ସାରା ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଅପମାନ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନକାଳରେ 
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ମହାତ୍ମା ଗାନଛି ପ୍ରଥମେ ଏକ ଜାତୀୟ ଏକତାର ମନ୍ତ୍ର ଦେଲେ । କେବଳ 
ଜାଲିଆନାୱାଲାବାଗ ପାଇଁ ସାତଦିନ ଧରି ସାରା ଭାରତବର୍ଷରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ଏକ ନୂତନ ସଂକଳ୍ପ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ ଏ ଦେଶରୁ ହଟାଇବା ପାଇଁ ହେବ । 
ଅପମାନର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସେହିପରି ବିହାରରେ ଯେତେବେଳେ 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ଭୂମିକମ ହେଲା, ଗାଛିଜୀ ଦେଶକୁ ଆଉଥରେ ଆହାନ କଲେ । 
ଏ ଭୂମିକମ୍ଚରେ ବିହାରର ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସାରା ଭାରତବର୍ଷର ଅନୁକମ୍ପା ହେବା ଉଚିତ । ସେତେବେଳେ ଭାରତର କୌଣସି 
କୋଣରେ ଯଦି କୌଣସି ଘଟଣା ଘଟୁଥ୍‌ଲା, ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ସାରା ଭାରତବର୍ଷକୁ 
ଏକତ୍ରିତ କରି ତା'ର ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ¦! ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ଭାରତବର୍ଷର ଜାତୀୟତା । ପୂର୍ବରୁ ଅବଶ୍ଯ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର 
ଏକ ସଂହତି ଥୂଲା । 

ଓଁ ଗଙ୍ଗେଚ ଯମୁନେଚୈବ ଗୋଦାବରି ସରସ୍ବତି, 

ନର୍ମଦେ ସିନ୍ଧୁ କାବେରି ଜଳେସ୍ବିନ୍‌ ସନିଧ୍‌ଂ କୁରୁ ॥ 

ଏହି ଗଶ୍ଲୋକରେ ଭାରତବର୍ଷର ସମସ୍ତ ନଦୀର ଆବାହନ କରାଯାଇଛି । ଏ 

ସମସ୍ତ ନଦୀକୁ ନେଇ ଭାରତବର୍ଷ ଗଠିତ । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଆମ ଭାରତବର୍ଷର 


~ 


ସଂସ୍କୃତି । କିନ୍ଧୁ ରାଜନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବେହେଲେ ଜାତୀୟ ଏକତା ବା 
ଜାତୀୟତା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ପ୍ରଥମେ ମହାମ୍ମାଗାନଧି କଂଗ୍ରେସର ନେତୃତ୍ର 
ନେଇ ଭାରତବର୍ଷରେ ରାଜନୀତିକ ଜାତୀୟ ଏକତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ । ଧର୍ମ, 
ସମ୍ପଦାୟ, ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଦେଶିକତାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାକୁ ଭୂଲି ନ୍ଯାୟୋଚିତ ଅଧ୍‌କାର 
ପାଇଁ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କଲେ । 
ଅବଶ୍ୟ ଭାଷା ସୂତ୍ରରେ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନର ନ୍ଯାୟୋଚିତ ଦାବିକୁ ଗାନିଜୀ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ନ ଥୁଲେ । ରାଜନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିହାର-ଓଡ଼ିଶା ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟ ହୋଇପାରେ 
ବା ବଙ୍ଗଳା-ବିହାର-ଓଡ଼ିଶା ଗୋଟିଏ ପ୍ରଦେଶ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ କଂଗ୍ରେସର 
ପ୍ରଦେଶ ଅଲଗା । ଯେପରିକି ଉନ୍ଳ ପ୍ରଦେଶ କଂଗ୍ରେସ କମିଟି । ସେହିପରି 
କର୍ଣ୍ଣାଟକ ଏବଂ ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ କମିଟି, ଯଦିଓ କର୍ଣ୍ଣାଟକ ଓ ଆନ୍ଦ୍ର ଅଲଗା ପ୍ରଦେଶ 
ନ ଥୁଲା । ଭବିଷ୍ୟତରେ ଭାଷା ଭିରିରେ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ କଂଗ୍ରେସର ଉଦେଶ୍ୟ 
ଥ୍ଲା । 

ବର୍ଣ୍ଣ ଗତ, ଧର୍ମଗତ ଓ ଜାତିଗତ ବ୍ୟବଧାନର ପାଚେରି ଛିଡ଼ା କରାଇ, 
ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ପରସ୍ପର ବିରୋଧରେ ନିୟୋଜିତ କରାଇବା ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶାସନର 


- 


ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥ୍ଲା । ବିଶେଷତଃ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କନ୍ଦଳ ଲଗାଇ 
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ରଖିବା ପାଇଁ ଇଂରେଜ ସରକାର ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା କରୂଥ୍ଲେ । ଏହି ହୀନ 
ଚକ୍ରାନ୍ତ ବିରୋଧରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ସତର୍କ କରାଇଥ୍‌ଲେ । 
ସେ କହିଥ୍‌ଲେ ହିନ୍ଦୁ ହୁଅନ୍ତୁ ମୁସଲମାନ ହୁଅନ୍ତା ଶିଖ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ପାର୍ଶୀ 
ହୁଅନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତ-ଜନନୀଙ୍କ ସନ୍ତାନ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଯେଉଁ କଂଗ୍ରେସ ସଂଗଠନ କରାଗଲା, ସେଥ୍‌ରେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣର ଭେଦ 
ରହିଲା ନାହିଁ । 

ଭାରତରେ ସର୍ବତ୍ର ତଥାକଥ୍ତ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଅସ୍ତଶ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର 
କରାଯାଇଥ୍‌ଲା ! ଏପରିକି କେତେକ ରାଜ୍ୟରେ ଏମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଘୃଣିତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରଖାଯାଉଥ୍‌ଲା । ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ପ୍ରଥମେ ଏହାର ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କଲେ । କେରଳରେ 
ସେ ଏକ କ୍ରଟୀରରେ ରହୁଥ୍ବା ସମୟରେ ବାହାରେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପଣ୍ଟା 
ବହୁ ସମୟ ଧରି ବାଜୂଥ୍୍‌ବାର ସେ ଶୁଣିପାରିଲେ । ଜଣେ ସ୍ଥାନୀୟ ସହାୟକ 
କର୍ମାଙ୍କୁ ପଚାରି ସେ ବୁଝିଲେ ଯେ, ଜଣେ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକ ବେକରେ ଗଣ୍ଡି 
ଲଗାଇ ବଢାଇ ବଜାଇ ଆସୁଛି । କୌଣସି ସବର୍ଣ୍ଣ ଉପରେ ତା'ର କାଳେ 
ଛାଇ ପଡ଼ିଯିବ ସେଥୁପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସତର୍କ କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ବେକରେ 
ଘଣ୍ଟା ଝୁଲାଇ ଆସୁଛି । ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ଏ କଥା ଶୁଣି ବିସ୍ତିତ ହେଲେ ଏବଂ 
ଆଉ ମୁହୁର୍ଭେ କେରଳରେ ରହିବେ ନାହିଁ ବୋଲି କହିଲେ । କେରଳର କର୍ମୀମାନେ 
ଏଥ୍‌ରେ ବଡ଼ ବିବ୍ରତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଲେ, ଯଦି କେରଳର କର୍ମୀମାନେ 
କେରଳରୁ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଭେଦଭାବ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ରକ୍ତରେ ଶପଥ ନେବେ 
ତା'ହେଲେ ସେ କେରଳରେ ରହିବେ । ଏଥ୍‌ରେ କେରଳ କର୍ମୀମାନେ ବିଶେଷ 
ଇଜିତ ଏବଂ ଅନୁତପ୍ତ ହେଲେ । ସବର୍ଣ୍ଣ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଭେଦଭାବକୁ କେରଳରୁ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ରକ୍ତର ଶପଥ ନେଲେ । ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗୁରୁବାୟୂରର କୃଷ୍ଣ ମନ୍ଦିରରେ ହରିଜନ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ ମହାମ୍ାଗାନ୍ଧି 
ଘୋଷଣା କଲେ । ଏଥୁପାଇଁ ବୈପ୍ଳବିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଭିତରୁ ଜନ୍ମ ହେଲା କେରଳ କଟ୍ରେସ । 


କେରଳ ପରି ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧି ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସି ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ହରିଜନ ପ୍ରବେଶ 
କରାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏଥୁରେ ବିଫଳ ହେବାରୁ ସେ ନିଜେ ମନ୍ଦିର 
ଭିତରକୁ ଯାଇ ନ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ କସ୍ତୁରବା ମନ୍ଦିର ଭିତରକୁ ଯାଇ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାରୁ ଡେଲାଙ୍ଗ ସର୍ବୋଦୟ ସମ୍ମିଳନୀରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅନଶନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । କୌଣସି ସାଲିସ୍‌ ନ କରି ସେ ନିଢ଼ର ନୀତିରେ ଅଟଳ 
ରହୁଥ୍ଲେ । ସେହିପରି ତାଙ୍କର ଚ୍ପାରଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ, ଜୟପ୍ରକାଶ 
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ନାରାୟଣଙ୍କର ଶ୍ଵଶୁର ବ୍ରଜକିଶୋର ପ୍ରସାଦ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସେତେବେଳର 
ନାମଜାଦା ଓକିଲ । ସେମାନେ ପ୍ରଚୂର ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରୁଥ୍‌ଲେ; “ମାତ୍ର ବର୍ବର 
ଜ଼ାତିଭେଦରେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍ଲେ । ଏକଥା ମହାମ୍ମାଗାନି ଆଗରୁ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ । 
ଚମ୍ପାରଣ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ସମୟରେ ଡକୃର ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ, ବ୍ରଜକିଶୋର ପ୍ରସାଦ, 
ବିହାର କଲେଜର ଅଧ୍ୟାପକ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ କୃପାଳିନୀ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଶିବିରରେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧି ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ, ଏଠାରେ ଅଲଗା 
ରୋଷାଇ ଚଳିବ ନାହିଁ । ସାଧାରଣ ପଙଟ୍ଗତ ହେବ । ସେ ପଟ୍ଗତରେ ସମସ୍ତେ 
ବସିବେ । ସବର୍ଣ୍ଣ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଏ କାଠି ବସି ଖାଇବେ ।! ଏକଥା ବିଶେଷକରି ସେ ଡକୃର 
ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ ଓ ବ୍ରଚକିଶୋର ପ୍ରସାଦଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି କହିଲେ । ଯେଉଁମାନେ ଏ 
ପଙ୍ଗତରେ ନ ବସିବେ, ସେମାନେ ସକାଳୁ ଶିବିର ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବାକୁ ସେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଦେଲେ । ଏଥ୍‌ରେ ବ୍ରଜକିଶୋର ପ୍ରସାଦଙ୍କ ମନରେ ପରିବର୍ଉନ ଆସିଲା । ସେମାନେ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିନେଲେ, ନା” ଏ ହେଉଛି ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧିଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ । ସେମାନଙ୍କୁ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଏହିପରି କଂଗ୍ରେସ ଜରିଆରେ ସେ ସବ୍ରଠାରୁ ଉପରେ ଥୁବା 
ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ତଳେ ଥ୍ବା ଲୋକଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କର 
ଜୀବନଧାରା ପରିବର୍ଭନ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଇତିହାସରେ ଏପରି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର 
ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ ଯେ ଏପରି ଭାବରେ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଢୀବନଧାରାରେ ପରିବର୍ରନ ଆଣିପାରିଛି । 


ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୃଷ୍ଠଭୂମି 

ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭାରତରେ ବିପ୍ଳବର ଡାକରା ଦିଆଯାଇଛି । ୧୯୨୦ 
ମସିହାର ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ, ୧୯୩୦ର ଲବଣ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ । ମଝିରେ 
ମଝିରେ ବିଭିନ୍ନ ପାର୍ଟିର ଉତ୍ତବ ହୋଇଚି । କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟି, ଜୟପ୍ରକାଶନାରାୟଣଙ୍କ 
ନେତୃତ୍ଵରେ ଭାରତୀୟ ସୋସାଲିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିର କେତେକ ଭାବିଲେ ଯେ ଆଉ 
ଗାନଛିଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵରାଜ ହେବ ନାହିଁ । ଆଉ କିଛି ନୂଆ ବିପ୍ଳବ କଥା 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ଧ ୧୯୪୦ ମସିହାରେ ଗାନ୍ଧିତୀ ପୂଣି ଏକ ବିପ୍ଳବର 
ସୂତ୍ରପାତ କଲେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରେ ସେ କଲେ ୧୯୪୨ରେ ଭାରତଛାଡ଼ 
ଆନ୍ଦୋଳନ । କେବଳ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟି ଛଡ଼ା ଆଉ ସମସ୍ତେ ଗାଛିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଲେ ଏବଂ ଏହା ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପନ୍ଥା 
ନାହିଁ ବୋଲି ବୁଝିପାରିଲେ । 

୧୯୪୨ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୁବପିଢ଼ି ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲା । ଏକ 
ପ୍ରବହମାନ ନଦୀର ସ୍ରୋତପରି କଂଗ୍ରେସର ସ୍ରୋତ । କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଆବଦ୍ଧ 
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ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ଆବଦ୍ଧ ପୁଷ୍ଠରିଣୀ ନୁର୍ଦ୍ଦେଧ ଏ ହେଉଛି ଏକ 
ଚିର-ପ୍ରବହମାନା ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ଜାହ୍ନବୀ ଭଳି ନିଚ୍ଯ, ନୂତନ । ଯେତେବେଳେ 
ଉଦ୍ଦୀପନାର ଟିକିଏ ହ୍ରାସ ହୋଇଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନୂଆ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ତାକରା ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ପୁରୁଣା ଲୋକେ କେତେବେଳେ ଏଥ୍‌ରୁ ଅଲଗା 
ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ନୂଆ ଯୁବକମାନେ ଆସି ଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଏଇ ହେଉଛି କଂଗ୍ରେସର ଇତିହାସ । ୧୯୨୧, ୧୯୩୦, ୧୯୪୨ର ଯୁବପିଢ଼ିକୁ 
ମହାମ୍ମାଗାନି ବିଶେଷ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ମୁଁ 
ମରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବ । ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେ ଶାନ୍ତିରେ ରହିପାରିଲେ ନାହିଁ, କାରଣ ଭାରତ ବିଭାଜନ ହୋଇଗଲା । 
ଭାରତବର୍ଷର ବିଭାଜନ କେବେହେଲେ ମହାମ୍ମାଗାନିଙ୍କର ସ୍ବପ୍ନରେ ନ ଥୁଲା । 
ବିଭାଜନ ହେବା ପରେ ପରେ ଦେଶ ଭିତରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ବିଷବାଷ୍ 
ଭରିଗଲା । ଏ ବିଷବାଷ୍ପ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ପ୍ରତିଜ୍ଞାବବ ହେଲେ 
ଏବଂ ଶେଷରେ ନିଜର ଅମୂଲ୍ୟ ଜୀବନକୁ ବଳିଦାନ କଲେ । ତଥାପି ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷବାଷ୍ଠ ରହିଛି ଏବଂ ମଝିରେ ମଖଝିରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଉଠୂଛି ! ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ଦାୟାଦରୂପେ ଜାତୀୟତା ପାଇଁ ଆମକୁ ଅବିରତ ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲୁ ରଖିବାକୁ ହେବ । 
ତାଙ୍କର ସଂକନ୍ପକୂ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ହେବ । ଭାରତବର୍ଷକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ହେଲେ କଂଗ୍ରେସ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ପନ୍ନା ନାହିଁ । 


ଗାନଛିଜୀଙ୍କ ଦାୟାଦ 

ଭାରତବର୍ଷ ସଭ୍ଯ, ସଂସ୍କୃତିସମ୍ଚଲ ଓ ଏତିହ୍ଯଶାଳୀ ଦେଶ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ ଆହ୍ଵାନ ଆସିଛି, ସେହିଭଳି ନେତୃତ୍ରକୁ ସେ ଜନ୍ମ ଦେଇଛି । 
ଯେପରି ଏ ଦେଶ ମହାମ୍ମାଗାଛିଙ୍କୁ ଜନ୍ମ ଦେଲା ଓ ମହାମ୍ମାଗାନିଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ବାଳଗଙ୍ଗାଧର ଚିଳକଙ୍କ ପରି ଲୋକଙ୍କୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍‌ଲା, ସେହିପରି ଏ ଦେଶର 
ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ, ସର୍ଘାର ବଲ୍ଲଭଭାଇ ପଟେଲ, ନେତାଜୀ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର 
ବୋଷ, ମୌଇାନା ଆଜାଦ୍‌, ଚକ୍ରବର୍ରୀ ରାଜଗୋପାଳାଚାରୀଙ୍କୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍‌ଲା । 
ଏମାନେ ପୃଥ୍ବୀର ଯେ କୌଣସି ରାଜନୀତିଜ୍ଞଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନୀୟ । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପରେ ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସ୍ବପ୍ନକୁ ରୂପାୟିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ — ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଉର୍୍ରେ ରହି ଏହାର ଜାତୀୟତା କିପରି 
ନିଷ୍ଠଳୁଷ ଭାବରେ ପୃଥ୍ବୀରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ — ଏ ସବୁ ଥୁଲା ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ 
ନେହେରୁଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରଣୟନ କରାଗଲା ଭାରତବର୍ଷର ସମ୍ବିଧାନ । 
ମହାମ୍ମାଗାନିଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନକୁ ଏଥ୍‌ରେ ରୂପାୟିତ କରିବାପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରାଯାଇଛି । 
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ଭାରତବର୍ଷ ହେବ ଏକ ଧର୍ମ-ନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ର । ଏହାର ଅର୍ଥ, ସବ୍ର ଧର୍ମକୁ 
ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବ । ଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏକ ସୀମ୍ପଦାୟିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେବ ନାହିଁ । 
ଯେପରି ପାକିସ୍ଥାନ ଇରାନ୍‌ ଆଦି ପୃଥ୍ବୀର ବହୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି । ଏ 
ହେଲା ଏ ଦେଶର ସମ୍ଭିଧାନର ପ୍ରଥମ କଥା । ଦ୍ବିତୀୟ କଥା ହେଉଛି, ଏ 
ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଜ୍ୟ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ । ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେ 
ଚୀନ୍‌ ଦେଶରେ ବିପ୍ଳବ ହୋଇ ମାଓସେତୁଙ୍ଗଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେଠାରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । ଭାରତବର୍ଷରେ କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ପରେ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ପ୍ରବଳ ଉତ୍ତେଜନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଭାରତବର୍ଷର 
ଲୋକ ଚାହିଁଲେ ଏ ଦେଶର ରାତାରାତି ପରିବର୍ଶନ ହେବା ଦରକାର । ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଳ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଶିକୂଳିକୁ ଛିଶ୍ଡେଇ ଫୋପାଡ଼ିଦେଇଛୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆଉ ଅନ୍ଯ ଶିକୂଳି ରଖିବୁ କାହିଁକି ? ରାଜାରାଜୂଡ଼ାଙ୍କ ଶିକୃଳି 
ଛିଡ଼ିଯାଉ । ଜମିଦାରୀ ଶିକୁଳି ଛିଡ଼ିଯିବା ଦରକାର । ପୁଞ୍ଜିପତି ମହାଜନ ଓ 
ବଡ଼ବଡ଼ ଜମିବାଲାଙ୍କର ସବୁ ଶିକୂଳି ଏକାବେଳକେ ଛିଶ୍ରିଯିବା ଦରକାର । ତା' 
ନ ହେଲେ ସ୍ଵାଧୀନତାର କୌଣସି ଅର୍ଥ ନାହିଁ । 


ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ର 

ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ଏଭଳି ଏକ ଆଲୋଡ଼ନ ହେଉଥ୍‌ବାବେଳେ 
ପଶ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଗୋଟିଏ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ତା”ହେଉଛି 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ଶାସନ କରିବାକୁ ହେଲେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପନ୍ଥା ଉପଯୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । 
ଏ ଦେଶ ପାଇଁ ଦେବଳ ଗଣତାନ୍ତିକ ପନ୍ଥାହିଁ ଉପଯୁକ୍ତ । ଏ ଦେଶକୁ ଶାସନ 
କରିବା ପାଇଁ ଏ ଦେଶର ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ସମାନ ଅଧ୍‌କାର ରହିବ । 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରାଜନୀତିକ ଦଳ ଓ କଟଗ୍ରେସ ଦଳ ଭିତରେ ଥବା ବହୁ ସଭ୍ଯ 
ସେତେବେଳେ ଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୋଧ କଲେ । କିନ୍ଧ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ 
କାହାରି କଥା ନ ଶୁଣି ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଅଟଳ ରହିଲେ । ଆଜି ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଛଅ ଛଅଟା ସାଧାରଣ ନିର୍ବାଚନ ହୋଇଗଲାଣି । ଏ ଦେଶର ସଂଖ୍ୟାଧ୍‌କ 
ଲୋକ ଗରିବ ହୋଇପାରନ୍ତି ବା ଅଶିକ୍ଷିତ ହୋଇପାରନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ବୁଦ୍ଧିରେ, ବିଚାରରେ 
ଓ ବିଜ୍ଞତାରେ ପୃଥ୍ବୀର ଯେ କୌଣସି ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସହିତ 
ତୂଳନୀୟ ହୋଇପାରିବେ । ଏ କଥା ବହୁବାର ଏ ଦେଶରେ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଏ ଦେଶରେ କଂଗ୍ରେସ ଯେ ସବୁଦିନ ଶାସନ କରିଆସିଛି, ତା” ନୁହେଁ । 
କଂଗ୍ରେସ ଶାସନ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ୧୯୭୭ରେ ଭାରତର ଜନସାଧାରଣ 
ନିଷ୍ପି ନେଲେ କଂଗ୍ରେସକୁ ଭୋଟ ଦେବେ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଦଳକୁ ଶାସନ 
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ଗାଦିରେ ବସେଇବେ । ଫଳରେ ୧୯୭୭ରୁ ୧୯୮୦ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତିନିବର୍ଷ 
କାଳ କଂଗ୍ରେସ ଶାସନ ବାହାରେ ରହିଲା । ଲୋକଙ୍କର ଇଚ୍ଛା, ଲୋକମତ -ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ 
ଏଇ ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସଫଳତା । 


ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସୁଫଳ 

ଏବେ ଦେଖିବାର କଥା, ଗଣଚନ୍ତ୍ର ଜରିଆରେ ଆମ ଦେଶର କ'ଣ ଉନ୍ନତି 
ହୋଇଛି । ୧୯୪୭ ମସିହାରେ ଭିକ୍ଷାଥାଳ ଧରି ଚଭିକ୍ଷାଂ ଦେହି' କହି ଭାରତବର୍ଷ 
ପୃଥ୍ବୀର ଚାରିଆଡ଼େ ବୁଲୁଥ୍ଲା । ଖାଦ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତ ଆମ୍ବନିର୍ଭରଶୀଳ 
ନ ଥୁଲା । ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌କାଳର କଥା । ଓଡ଼ିଶାରେ ଗଭର୍ଣ୍ଣର ଥା'ନ୍ତି 
ଚନ୍ଦୁରାଲ ତ୍ରିବେଦୀ । ସେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କ ରାଜଭବନରେ ରହି ପ୍ରାର୍ଥନା 
ସଭା କରିବା ପାଇଁ ମହାମତ୍ମାଗାନିଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥୁଲେ । ଉତ୍ତରରେ ଗାନିଜୀ 
କହିଲେ ତୂମ ରାଜଭବନରେ ପ୍ରାର୍ଥନା ସଭା କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ଜାଗା ଥାଏ 
ସେ ଜାଗାକୁ ଭଲ ଭାବରେ ନିୟୋଜିତ କରି ସେଠି କିଛି ଫସଲ ଫଳାଅ । 
ଫସଲ ଫଳେଇ ଦେଖେଇଦିଅ ଗଭର୍ଣ୍ଣର ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଏ ଦେଶକୁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ 
କରିବା ପାଇଁ ତୁମେ ସାହାଯ୍ଯ କରୂଛ । ଦେଶକୁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ କରିବା ଥୁଲା 
ସେତେବେଳେ ସ୍ଵପ୍ନ । ଇନ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସମୟରେ ପ୍ରଥମଥର ପାଇଁ ଭାରତବର୍ଷ 
ଖାଦ୍ୟଶସ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେଲା । କେବଳ ଯେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେଲା 
ତା” ନୂରହହେଁ, ଭିଏତ୍‌ନାମ୍‌ ଓ ଆଫ୍ରିକା ପରି କେତେକ ଦେଶକୁ ଆମେ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିପାରିଲେ । ଆଜି ଆମର ଗହମ ନେବା ପାଇଁ ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୁନିୟନ ଓ 
ପୃଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶ ଇଚୁକ । ସେହିପରି ଶିନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମାନ୍ୟ ଛୁଞ୍ଟିଏ 
ତିଆରି କରିବା ମଧ୍ୟ ଆମ ପକ୍ଷରେ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । ଅସ୍ତଶସ୍ତ କ୍ଷେବ୍ରରେ 
ଆମେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଅସହାୟ ଥୁଲେ । ୧୯୬୨ ମସିହାରେ ଚୀନ୍‌ ଯେତେବେଳେ 
ଆମକୁ ଆକ୍ରମଣ କଲା, ଆମେ ସେତେବେଳେ ତା”ର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରି 
ନ ଥୁଲେ । କିନ୍ଧୁ ଆଜି ଭାରତବର୍ଷ ସାମରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଶିନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ହୋଇପାରିଛି । ଆଜି ଆମର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଖାଉଟୀ ଜିନିଷ 
ଏବଂ ଛୁଞ୍ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଡ଼ାଜାହାଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ ସରଞ୍ଜାମରେ ଆମେ 
ଉତ୍ପାଦନକ୍ଷମ ହୋଇପାରିଛୁ । ୧୯୭୧ ମସିହାରେ ପୁଣି ଚୀନ୍‌ ଆମ ସହିତ 
ହିମାଳୟର ଏକ ସୀମାନ୍ତରେ ବଳ ପରୀକ୍ଷା କରିଥଲା । ସେମାନଙ୍କର ଏତେ 
କ୍ଷତି ହେଲା ଯେ, ସେ ବୁଝିଲା ଭାରତବର୍ଷ ସହିତ ଲଢ଼ିବା ଆଉ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ପଣ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଓ ଶ୍ରୀମତୀ ଇନ୍ଦିରା ଗାଛିଙ୍କ ନୀତି 
ପାଇଁ ଭାରତବର୍ଷ ଆଜି ପୃଥ୍ବୀରେ ଏକ ଅଜେୟ ଶଭ୍ତି ଭାବରେ ଠିଆ ହୋଇପାରିଛି । 
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ଗୋଷ୍ଠୀ-ନିରପେକ୍ଷ ନୀତି 

ବର୍ଗ ମାନ ପୃଥ୍ବୀର ସମସ୍ଯା ହେଉଛି ବିଶ୍ବଯୁବର ଆଶଙ୍କା । ଯଦି ଲଢ଼େଇ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଏ ପୃଥ୍ବୀ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ । ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୂନିୟନ୍‌ର 
ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକ ଗୋର୍ବାଚୋଭ୍‌ “ଟାଇମ୍‌'”? ପତ୍ରିକାକୁ ଏକ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାରରେ କହିଛନ୍ତି, 
ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୁନିୟନ୍‌ର ଜନସାଧାରଣ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୂତ ଆଗେଇବା ପାଇଁ 
ଚାହାନ୍ତି, କିନ୍ଧ ଦୁଃଖର ବିଷୟ, ସେମାନେ ଆଗେଇ ପାରୁ ନାହାନ୍ତି । କାରଣ 
ଆମେରିକା ଯେତେବେଳେ ଏକ ନୂଆ ଅସ୍ତ ଉତ୍ତାବନ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ 
ସେହିପରି ଆଉ ଏକ ଅସ୍ତ ତିଆରି ନ କଲେ ଏ ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ରୂଷିଆ ପଛରେ 
ପଡ଼ିଯିବ । ଆଗ୍ନେୟାସ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ ହେଲେ ତାକୁ କିପରି ଭାବରେ ବାରୁଣାସ୍ତରେ 
ପ୍ରତିହତ କରାଯାଏ, ସେ ସବୁ କଥା ଆମେ ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତରେ ପଢ଼ିଥ୍ଲେ । 
ବର୍ରମାନ ରୂଷିଆ ଆମେରିକା ଅନୁରୂପ ଚିନ୍ତା କରୁଛନ୍ତି । ରୂଷିଆର ଆଣବିକ ଅସ୍ତକୁ 
ଅନ୍ତରୀକ୍ଷରେ କିପରି କଟାଯାଇ ପାରିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଚାରିହଜାର କୋଟି ଡଲାର 
ମୂଲ୍ୟରେ ସେ ବର୍ରମାନ ଏକ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଗାମୀ ଅସ୍ତ ତିଆରି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । 
ଆମେରିକାର ଆଣବିକ ଅସ୍ତ୍ରକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୁନିୟନ ସେହିପରି 
ଉଦ୍ୟମ କରୁଛି । ତେଣୁ ଅସ୍ତ୍ଶସ୍ତରେ ଏ ଯେଉଁ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଚାଲିଛି, ତଦ୍ଧାରା 
ପୃଥ୍ବୀ ବର୍ଭମାନ ଏକ ବାରୂଦାଗାରରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଏ ବାରୁଦାଗାରରେ 
ସାମାନ୍ୟତମ ଅଗ୍ନିର ଝଲକ ବାଜିଲେ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଭୟଙ୍କର ବିସ୍ତୋରଣ 
ଘଟିଯିବ । ସେଥ୍ପାଇଁ ପଶ୍ରିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଆଗରୁ କହିଛନ୍ତି, ବିଶ୍ଵରେ 
ଶାନ୍ତିରକ୍ଷା ହେଉଛି ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରଥମ ରାଜନୀତି । ଭାରତବର୍ଷ ଶାନ୍ତି ଚାହେଁ । 
ଜନସାଧାରଣ ଶାନ୍ତି ଚାହାନ୍ତି । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସେ ପ୍ରଥମେ ଗୋଷ୍ଠୀ -ନିରପେକ୍ଷ ନୀତି 
ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ଆଜି ପୃଥ୍ବୀର ଶତାଧ୍‌କ ଦେଶ ଗୋଷ୍ଠୀ -ନିରପେକ୍ଷତାରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଇନ୍ଦିରା ଗାନିଙ୍କ ସମୟରେ ଗୋଷ୍ଠୀ-ନିରପେକ୍ଷ ନୀତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବିଜୟ ଘଟିଥ୍‌ଲା । ଗୋଷ୍ଠୀ -ନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ନେତ୍ରୀ ଭାବରେ ଇନଦ୍ଦିରାଗାନ୍ଧି 
ପୃଥ୍ବୀ ପାଇଁ ଏକ ଶାନ୍ତିର ସନନ୍ଦ ଘୋଷଣା କରିଥ୍ଲେ । 

ଆଜି ଭାରତବର୍ଷ କୌଣସି ଦେଶର ଗୋଡ଼ାଣିଆ ନୁହେଁ । ଭାରତବର୍ଷକୁ 
ଅଡ଼ୁଆରେ ପକାଇବା ପାଇଁ ଆମେରିକା ବାରମ୍ବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛି, କିନ୍ଧ ଭାରତବର୍ଷ 
ଆମେରିକାକୁ ମୁର୍ହେଁ ମୁହେଁ ଜବାବ ଦେଇଛି, ଜବାହରଲାଲ ନେଦହେରୂୁଙ୍କଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଆଜିର ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ରାଜୀବ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତବର୍ଷ କେବେହେଲେ 
କୌଣସି ଶିବିରର ଗୋଡ଼ାଣିଆ ହୋଇ ନାହିଁ । ଅତଏବ ବୈଦେଶିକ ନାତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କଂଗ୍ରେସର ନେତୃତ୍ଵ ଆମ ଦେଶ ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ଏକ ପ୍ରଧାନ ସଫଳତା । 
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୧୮୮୫ ମସିହାର ଭାରତବର୍ଷ ଏବଂ ୧୯୮୫ ମସିହାର ଭାରତବର୍ଷ ଭିତରେ 
ଆକାଶ ପାତାଳ ପ୍ରଭେଦ । ଯେଉଁ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଆମେରିକାରେ ଓ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ସାପୂଆ କେଳା ବା ବାଘଭାଲୁଙ୍କର ଦେଶ ବୋଲି କଳ୍ପଥନା କରାଯାଉଥ୍‌ଲା, ଆଜି 
ସେ ଭାରତବର୍ଷ ପୂଥ୍‌ବୀରେ ଏକ ପ୍ରଧାନ ରାଷ୍ଟ୍ର ରୂପେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । ନିକଟରେ 
ଫ୍ରାନୃ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ଆମେରିକାରେ ଭାରତ ପକ୍ଷରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରଦର୍ଶନୀ ହେଲା, 
ତହିଁରେ ଭାରତର ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ମହାନ୍‌ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଚି । 
ନୂଚନ ଭାରତବର୍ଷ ଆଜି ପୃଥ୍ବୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପାଞ୍ଚ ଛଅଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ଭିତରେ ଯେ 
ଅନ୍ୟତମ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଛି, ଏହା କେବଳ କଂଗ୍ରେସ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରିଛି । 


ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ କଂଗ୍ରେସ 

କେବଳ ଉପର ପାହାଚରେ ଥ୍ବା କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କୁ କଂଗ୍ରେସ 
ବୁଝାଏ ନାହିଁ । କଂଗ୍ରେସ ହେଉଛି ଭାରତବର୍ଷର ଅଗଣିତ ଜନସାଧାରଣ । ଯେଉଁଦିନ 
କଂଗ୍ରେସ ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ ହୋଇଯିବ, ସେଦିନ କଂଗ୍ରେସର 
ମୃତ୍ୟୁ ହେବ । ଭାରତର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଭିତରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଆଜି 
କଂଗ୍ରେସ ଏକ ନିତ୍ୟନୂତନ ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଭାବରେ ରହିପାରିଚଟି । 

କଂଗ୍ରେସର ଶତବାର୍ଷିକୀ ଉତ୍ସବ ଏବେ ରାଜ୍ୟ ସାରା ପାଳନ କରାଯାଉଛି । 
କଂଗ୍ରେସ ଲୋକମାନଙ୍କ ଆଗରେ ଆଜି ନୂତନ ସଂକଳଛ ହେଉଛି ଦେଶରୁ ଦାରିଦ୍ର 
ଓ ବେକାରୀ ଦୂରୀଭୂତ କରିବା । 


ଯେଉଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ଆମ ପାଖରୁ ବିଦାୟ ନେଇଗଲେଣି ଓ 
ଯେଉଁମାନେ ଜୀବିତ ରହିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ମୋର ହୃଦୟରୁ ଗଭୀର ସମ୍ମାନ 
ଜଣାଉଛି । ସେମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗର କୌଣସି ତୁଳନା ନାହିଁ । ସେମାନେ ଯେଉଁ 
ଦାନ କରିଛନ୍ତି ଦେଶ କେବେହେଲେ ତାକୁ ଶୁଝିପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଭବିଷ୍ଯତ 
ବଂଶଧରମାନେ ତାକୁ ସ୍ଲରଣ କରିବେ । ପିତା, ପିତାମହ, ପ୍ରପିତାମହମାନେ 
ଦେଶର ଆହ୍ବାନରେ ସଂଗ୍ରାମର ଯଜ୍ଞବେଦୀରେ ନିଜକୁ ଆହୁତି ଦେଇଛନ୍ତି ଜାଣି 
ସେମାନଙ୍କ ବଂଶଧରମାନେ ଅଶେଷ ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରିବେ । ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଓ ଦେଶର ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏ ହେଉଛି ଗର୍ବ ଏବଂ ଗୌରବର ବିଷୟ । 
ଆମର ପୂର୍ବ ବଂଶଧରମାନେ ତାଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଆଜି 
ଆମମାନଙ୍କ ଆଗରେ ଆସିଚି ନୂଚନ କଉଁବ୍ଯ । ଏ ନୂତନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପାଇଁ 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଂକନବବ୍ଧ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଦରକାର ପଡ଼ିଲେ ଆତ୍ମ ବଳିଦାନ 
ଦେବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ବେକାରୀ ଓ ଦାରିଦ୍ର ଦୂର 
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କରି ଭାରତବର୍ଷକୁ ଆଗେଇ ନେବାପାଇଁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ବିଭିନ୍ନ ଯୋଜନା 
ଜରିଆରେ ଇନ୍ଦିରାଗାନ୍ି ୧୯୭୯ ମସିହାରେ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଏଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ବହୁ ବାଧାର ସମ୍ଭୁଖନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଏପରିକି ୧୯୭୭ ମସିହାରେ 
ଚାଙୁ ଶାସନ ଦାୟିତ୍ଵରୁ ହଟିଯିବା ପାଇଁ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଅନମନୀୟ ମନୋବଳ 
ଜରିଆରେ ସେ ୧୯୮୦ ମସିହାରେ ପୁଣି ଶାସନକୁ ଫେରିଗଲେ । ଭାରତର 
ଗରିବ ଲୋକେ କହିଲେ, “ଆଧା ରୋଟି ଖାଏଟ୍ରେ, ଇନ୍ଦିରାକୋ ଲାଏଟ୍ଗେ” । 
ଶାସନ ଦାୟିତ୍ଵ ନେଇ ଇନ୍ଦିରାଗାନ୍ଧି କହିଲେ, ଯେଉଁମାନେ ଅଧା ରୁଟି ଖାଇ 
ମୋତେ କ୍ଷମତାକୁ ଫେରାଇ ଆଣିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ କିଛି କରିବାକୁ 
ହେବ । ଦେଶର କୋଟି କୋଟି ଦୀନ ଦୁଃଖୀଙ୍କ ପାଇଁ ଓ ଦେଶର ସଂହତି 
ରକ୍ଷା କରିବା ସକାଶେ ଜୀବନସାରା ସେ ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ, ସେହି 
ସଂଗ୍ରାମ କରି କରି ସେ ଟଳିପଡ଼ିଲେ । 
ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତ ଅଭିଯାନ 

ଆଜି କଂଗ୍ରେସ ସମ୍ମୁଖରେ ଆସିଛି ନୂତନ ଆହ୍ଵାନ ¬ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଆମର ତରୁଣ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ରାଜୀବ ଗାଛି । ସେ କହିଛନ୍ତି ଆମକୁ ଏକବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । କ'ଣ ଏ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ? 
ଆଉ ମାତ୍ର ୧୫ଟି ବର୍ଷ ପରେ ବିଂଶ ଶତାହୀ ବିଦାୟ ନେବ ଓ ଏକବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀ ଆସିଯିବ । ଏଇ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ଭିତରେ ବିଜ୍ଞାନ ବଳରେ, ବୈଷୟିକ 
ଜ୍ଞାନ ବଳରେ ଭାରତବର୍ଷକୁ ପୃଥ୍ବୀର ଏକ ମହାନ୍‌ ଶଭ୍ତିରୂପେ ଯେପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଯାଇପାରିବ । ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଯେପରି ଦେଶରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ସ୍ଵର 
ଶୁଣାଯିବ ନାହିଁ । ଭାରତବର୍ଷ ସୋଭିଏତ୍‌ ରୂଷିଆ ଓ ଆମେରିକା ସହିତ କାନ୍ଧକୁ 
କାନ୍ଧ ମିଳେଇ ଠିଆ ହୋଇପାରିବ । ମହାନ୍‌ ଭାରତବର୍ଷ ପୃଥ୍ବୀକୁ ନେତୃତ୍ବ 
ଦେଇପାରିବ । ସେହି ହେଉଛି ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତ । 

ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତ ପାଇଁ ଆଜହୁଁ ଆମକୁ କଠୋର ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣ ହିଁ କଂଗ୍ରେସର ସ୍ତଷ୍ଟା। । ପାଣି ବିନା 
ଯେପରି ମାଛ କ୍ଷଣେ ବଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭାରତବର୍ଷର ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ 
ଛାଡ଼ି କଂଗ୍ରେସ କେବେହେଲେ ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତର ସଂକନଳ୍ପରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ମହାନ୍‌ ଦାୟିତ୍ଵ ରହିଚି । 

ଓଡ଼ିଶାରୁ ଦାରିଦ୍ଧ୍ଯ ଦୂର କରିବା ହେଉଛି ଆମର ପରମ କର୍ରବ୍ୟ । ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦରେ ଭରପୂର । ଭାରତବର୍ଷରେ ଏପରି କିଛି ପଦାର୍ଥ ନାହିଁ, 
ଯାହା ଓଡ଼ିଶାରେ ନାହିଁ । ପ୍ରାକୃତିକ ବିଭବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାରତର କମ୍‌ ରାଜ୍ଯ 
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ଓଡ଼ିଶା ସହ ଚୂଳନୀୟ ହୋଇପାରିବେ । ଏକମାତ୍ର ଦାରିଦ୍ୟୁଦୋଷ ଆମର ସମସ୍ତ 
ବିଭବକୁ ଘୋଡ଼େଇ ପକାଉଛି । କବି ଲେଖିଛନ୍ତି ...“ଏକୋ ହି ଦୋଷୋ 
ଗୁଣସନିପାତେ, ନିମଜ଼ତୀନ୍ଦୋଃ କିରଶେଷ୍ଠିବାଙ୍କଃ ॥”” ବହୁ ଗୁଣ ଭିତରେ ଯଦି 
ଗୋଟିଏ ଦୋଷ ରହିଯାଏ, ତାଂ” ହେଲେ ତାହା ଲୂଚିଯିବ । ଯେପରିକି ଚନ୍ଦ୍ରରେ 
କଳଙ୍କ । ମାତ୍ର ଏ ଶ୍ଲୋକ ଉପରେ ଅନ୍ୟ ଜଣେ କବି କହିଛନ୍ତି ¬  ଦାରିଦ୍ୟଦୋଷୋ 
ଗୁଣରାଶିନାଶୀ”? । ମାତ୍ର ଦାରିଦ୍ଧଯଦୋଷ ସବୁ ଗୁଣକୁ ନାଶ କରି ପକାଏ । 
ଓଡ଼ିଶା ପକ୍ଷରେ ଦାରିଦ୍ରଯଦୋଷ ଏକ ଏତିହାସିକ ବିଡ଼ମ୍ବନା । ବ୍ରହ୍ମପୁର ସହରଠାରୁ 
ଅନତି ଦୂରରେ ପାଲୂରଠାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଦନ୍ତପୁର ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ଦନ୍ତପୁରର 
ଗୌରବପୂର୍ଣ୍ଣ ସମୟରେ ଏ ରାଜ୍ୟ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲା । 
ପ୍ରଥମ ଭାରତୀୟ ଭାବରେ କଳିଙ୍ଗର ସାଧବମାନେ ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରାରେ ଉପନିବେଶ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେଠାରେ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରସାର କରିଥ୍‌ଲେ । କେବଳ 
ଏତିହାସିକ କାରଣରୁ ସେତେବେଳର କଳିଙ୍ଗ ଯେ କି ଆଜିର ଓଡ଼ିଶା, ସେ 
ଗରିବ ହୋଇଯାଇଚି । ଆଜି ଆମ ଭିତରେ କେତେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେକି 
କେବଳ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରନ୍ତି । କଳାହାଣ୍ଡିର ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ 
ଉପହାସ କରି ସେମାନେ ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କଲେ । କିନ୍ଧ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର 
ବସ୍ତର ପରି କଳାହାଣ୍ଡିଠାରୁ ଅଧ୍‌କ ଗରିବ ଅଞ୍ଚଳ ଯେ ଏ ଦେଶରେ ରହିଛି, 
ସେ ସବୁ କଥା ଲେଖାଯାଉ ନାହିଁ । କଂଗ୍ରେସ ଜରିଆରେ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାଧାରଣ 
ବିଗତ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ହେଲା ଦାରିଦ୍ରଯଦୋଷକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଅଭିଯାନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଅବ୍ଯାହତ ରହିବ ଏବଂ ଆଗାମୀ 
୧୦ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଓଡ଼ିଶା ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରାଜ୍ଯ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବ । ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ସଙ୍କଳ୍ପ | 
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ଶକ୍ତି ଓ ଜାଗରଣ 


ଦୁନିଆରେ ଯେତେ ବିଜ୍ଞାନ ଅଛି, ସେଥ୍ମଧ୍ଯୟରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ହେଲା — 
“ମନୁଷ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ।”” ମହାଭାରତରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ¬ “ନ ମନୁଷ୍ୟାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠତରଂ 
ହିଁ କିଞ୍ତ୍‌ ।”” ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ଯଠାରୁ ବଡ଼ କିଛି ନାହିଁ । ବଙ୍ଗଳାରେ କବି ଚଣ୍ଡୀଦାସ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ମର୍ମରେ ଲେଖିଛନ୍ତି - ““ସବାର୍‌ ଉପରେ ମାନୁଷ୍‌ ସତ୍ଯ, ତା'ର 
ଉପରେ ନାଇଁ ।”' 

ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ଭାଗ୍ଯନିୟନ୍ତା । ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଓ ସତ୍‌ଜ୍ଞାନ 
ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ନିଜର ଭାଗ୍ୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ । ଉପନିଷଦ ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନ 
ହେଲା ଦୂଇପ୍ରକାର ଅବିଦ୍ୟା ଓ ବିଦ୍ଯା । ଅବିଦ୍ୟା ବା ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ 
ଜରିଆରେ ମନୁଷ୍ଯ ନଜ ଜୀବନର ଦ୍ରର୍ଦଶା ଓ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ 
ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଅମରତ୍ସ ଲାଭ କରିପାରେ ¬ “ଅବିଦ୍ଯୟା 
ମୃତ୍ୟୁଂ ତୀର୍ତ୍ତା ବିଦ୍ଯୟାମୃତମଶୁତେ ।” ବିଜ୍ଞାନ ଦାରା ଯେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଲୋପ 
କରାଯାଇପାରେ, ତାହା ଆମର ପୂର୍ସୂରିମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତର ଅନ୍ଯତମ ବିଶିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ନାଗାର୍ଡ଼ନ ଥରେ 
କହିଥ୍‌ଲେ — “ସିଵେରସେ କରିଷ୍ୟାମି ନିର୍ଦଦାରିଦ୍ୁମିଦଦ ଜଗତ୍‌” ¬ ବିଦ୍ଯା ଦ୍ଵାରା 
ମୁଁ ଏଇ ଦ୍ୂନିଆରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଲୋପ କରିଦେଇପାରେ । 

ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଭାରତର ଲୋକେ ଇସ୍ପାତ ନିର୍ମାଣର ପ୍ରଣାଳୀ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ । 
ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଜିପରି ବିକାଶଲାଭ କରିଥ୍‌ଲା, ତାହା ସମସ୍ତେ 
ଜାଣନ୍ତି । ପୃଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶ ତୂଳନାରେ ଭାରତରେ ରସାୟନ ବିଦ୍ଯା 
ଅଧ୍‌କ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା । ଗଣିତ, ଜ୍ୟୋତି୍ବିଜ୍ଞାନନ କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ଯରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ଥୁଲା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ଆଗରେ । କୃଷିରେ ଭାରତ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଥୁଲା । କୃଷି ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ ଅଗ୍ରଗତି କରିଥୁବା 
ସର୍ତ ବୈଷୟିକ ସମ୍ବବି ଭାରତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ଥୁଲା । ମୁଁ ଜର୍ମାନୀର ଫ୍ରାଙ୍ଫର୍ଟରେ 
ଥ୍‌ବାବେଳେ ଜଣେ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଜର୍ମାନବାସୀ ମୋତେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କରିବାକୁ ଆସି 
କହିଲେ, “ଉପନିଷଦ୍‌ର ଦେଶ - ଭାରତ ବର୍ଷକୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଜରିଆରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ।” 
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ଭାରତ ଅଧାମ୍ମ୍ୟବିଦ୍ୟାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଗ୍ରଗତି କରିଥଲା ! ଏହି ଅଧଯାମ୍ବୟଯବିଦ୍ୟା 
ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ କିପରି ପ୍ରକୃତ ସୁଖଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିପାରେ, ଭାରତ 
ତାହା ଜାଣିପାରିଥ୍ଲା । ଆଜି ଭାରଚଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଧ୍‌କ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଦେଶମାନେ 
ଜୀବନର ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଦର୍ଶନ ସନ୍ଧାନରେ ଲାଗିଥ୍‌ବାବେଳେ ବହୁବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଭାରତ 
ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରିଥ୍‌ଲା । ଏହି ଦର୍ଶନ ଥୁଲା ପୂର୍ଣ୍ାଟଂ ଜୀବନର 
ଦର୍ଶନ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧ ମହାପରିନିର୍ବାଣର ଅବ୍ଯବହିତ ପୂର୍ବରୁ ନିଜ 
ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ଆନନ୍ଦଙ୍କୁ କହିଥ୍‌ଲେ - ଏହି ମନୋରମ ଭାରତବର୍ଷରେ ବାସ କରିବା 
କେଡ଼େ ଆନନ୍ଦମୟ ସତେ ! ¬ ଚିତ୍ରଂ ଜମ୍ବୃଦ୍ଧୀ ପଂ, ମନୋରମଂ ଜୀବିତଂ ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌ । 
ବୃଦ୍ଧଦଦେବ କହିଥ୍‌ଲେ, କେବଳ ନିଜର ସୂଖ ସ୍ଵାଚୁନ୍୍ଯ ପାଇଁ ବଞ୍ଚବା ଜୀବନର 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୃହେଁ । ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ 
ପାଇଁ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସୁଖପାଇଁ ବଞ୍ଚବା ¬ ବହୁଜନ ହିତାୟ, ବହୁଜନ ସୂଖାୟ 
ଚ। 

ମହାଭାରତରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ମହାନ୍‌ ଆଦର୍ଶର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତମାନ ରହିଛି । ପ୍ରାତଃସ୍ଵରଣୀୟ 
ବିଦୁର କହିଥ୍‌ଲେ ¬ ନିଜ ପରିବାର ପାଇଁ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ବଳିଦେବା ଉଚିତ; 
ଗ୍ରାମର ସ୍ଵାର୍ଥପାଇଁ ପରିବାରର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ବଳି ଦେବା ଉଚିତ; ଦେଶର ସ୍ଵାର୍ଥପାଇଁ 
ଗ୍ରାମର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ବଳିଦେବା ଉଚିତ ଏବଂ ବିଶ୍ବର ସ୍ଵାର୍ଥପାଇଁ ଦେଶର ସ୍ବାର୍ଥକୁ 
ବଜିଦେବା ଉଚିତ । 

ଆଲେକ୍‌ଜାଣ୍ଡାରଙ୍କ ଜୀବନର ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ମନୀଷୀ ଆରିଷ୍ଟଟଲ୍‌ ଆଲେକ୍‌ଜାଣ୍ଡାରଙ୍କୁ ଅଣ-ଗ୍ରୀକ୍‌ମାନଙ୍କୁ ନିକୃଷ୍ଟ କ୍ରୀତଦାସ 
ବର୍ବର ରୂପେ ପରିଗଣିତ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ଆଲେକ୍‌ଜାଣ୍ଡାର୍‌ 
ଯେତେବେଳେ ଭାରତ ଆସିଲେ ଏବଂ ଭାରତବାସୀମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ, ସେ କହିଲେ- ଏଇ ଭାରତବାସୀମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ନିକୃଷ୍ଟ 
ଜ୍ଞାନ କରିବି କିପରି ? ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୂତ ବୌଦ୍ଧିକ ଶକ୍ତି ଓ ଗଭୀର ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ଶଭ୍ତି ରହିଛି । ସମାଜ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ସେମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ପାରଙ୍ଗମ । ଭାରତରେ ପହଞ୍ଚିବା ପରେ ଆଲେକ୍‌ଜାଣ୍ଡାର୍‌ଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରା କେବଳ 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ପରିଧ୍‌ରେ ସୀମିତ ନ ଥଲା । ତାହା ଆଗେଇ ଆସିଥ୍‌ଲା ଏକ ବୃହତ୍ତର 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀକୁ ଏବଂ ସେ “ଏକ ବିଶ୍ଣୀ”ର କନଳ୍ତନା କରିବସିଥ୍‌ଲେ । 

ଭାରତରେ ଯେଉଁ ଆମ୍ଭମିକ ଶକ୍ତିର ଆଲୋକ ନିର୍ବାପିତ ହୋଇଯାଇଛି, ତାହାକୁ 
ପୁନରୂଦ୍ଦୀପିତ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି ଶକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରେ ବୈଷୟିକ ଶଢ୍ତିର 
ଗୁରୂତ୍ଛ ଯାହା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟ 
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ଥୁଲା ଆଧାମ୍ଭିକ ପ୍ରଗତି, ଯାହା ହେଉଟି ବିଶ୍ବମାନବିକତା ଓ ବିଶ୍ରଶାନ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ । 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଭାରତରେ ବ୍ଯାପକ ପରିବର୍ଗନର ସୃତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । 
ଦୈଷୟିକ ପ୍ରଗତିରେ ଆଗେଇଥ୍‌ବା ଦେଶମାନଙ୍କ ସମକକ୍ଷ ହେବାକୁ ଭାରତ 
ପ୍ରବଳ ଉଦ୍ୟମ ଚଳାଇଛି । କୃଷି, ଶିଳ୍ପ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଟେକ୍ରୋଲଇଢିରେ ଭାରତ 
ଅନେକ ଆଗେଇ ଗଲାଣି । ଭାରତର କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ଟୀନ୍‌ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ । 
ପୃଥ୍ବୀର ବିଶିଷ୍ଠ କୃଷି-ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ କୃଷି ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଭାରତକୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରୁଛନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା ଭାରତର କାରିଗର ଜନସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଧକ । 
ପରମାଣୁ ଓ ମହାକାଶ ଗବେଷଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭାରତ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ 
ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । 

ଭାରତର ଅଛି ପ୍ରଭୂତ ଜନଶକ୍ତି - କାରିଗରୀ ଓ ଅଣକାରିଗରୀ । ଏଭଳି 
ବିଶାଳ ଜନଶକ୍ତିର ଅଧ୍‌କାରୀ ହୋଇଥ୍‌ବା ସ୍ଥଳେ ଆମେ ଯେ କାହିଁକି ଦାରିଦ୍ର୍ଯ 
ଦୂରକରି ପ୍ରାଚୀନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ସ୍ଵପ୍ପକୁ ସଫଳ ନ କରାଇପାରିବା, ତା'ର 
କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ଏ ଦେଶର କୋଟି କୋଟି ଲୋକ, ସେମାନଙ୍କର 
ବିନା ଦୋଷରେ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କଷାଘାତରେ ଜର୍ଜରିତ । ସେମାନେ ଅଞଜ୍ଞତାର 
ଶିକାର ହୋଇ ଅକଥନୀୟ ନିର୍ଯ୍ୟାଚନା ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଅନେକ ପ୍ରତିବନ୍ଧବର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛନ୍ତି । ଜାତିଆଣ ପ୍ରଥା 
ଓ ଅସ୍ୃଶ୍ଯତା ସମାଜର ମେରୁଦଣ୍ଡ ଦୋହଲାଇ ଦେଇଛି । ମନୁଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ହେବାର 
ଦୀର୍ଘ ୧୫ ଶହ ବର୍ଷ ବିତିଯାଇଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା, ତାଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଭାରତୀୟ 
ଢନତା ଆଜି ନିଜ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ନିକୃଷ୍ଠ ବୋଲି ଜ୍ଞାନ କରୁଛି । ଆଦିବାସୀମାନେ 
ଆଜି ଅବହେଳିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ହରିଜନମାନଙ୍କୁ ବହୂ ଅପମାନ 
ସହିବାକୁ ପଡ଼ଛି । ଆଜିର ସମସ୍ୟା ବାସ୍ତବିକ କଠୋର, କିନ୍ତୁ ଏହାର ସମାଧାନ 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
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ବିଦ୍ୟାର ଆଦର୍ଶ : ବିନୟ 


ଆମ ଦେଶର ପ୍ରଚଳିତ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା । ତକ୍ରାଳୀନ 
ଇଂରେଜ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ଏ ପ୍ରକାର ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରଚଳନ କରାଯାଇଥୁଲା । ଏ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀରେ ଯେ କିଛିକିଛି ପରିବର୍ଉନ 
ନ ହୋଇଛି, ତା” ନୂହେଁ । ଅଳ୍ପ କିଛି ପରିବର୍ଗନ ହୋଇଛି । କିନ୍ଧ ଯେଉଁ 
ଛାଞ୍ଚରେ ସେ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥଲା, ସେ ଛାଞ୍ଚ ପ୍ରାୟ ସେହିପରି 
ରହିଛି । 

ଭାରତୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି କିପରି ସମାଜର ଆବଶ୍ଯକତା 
ମେଣ୍ଟାଇପାରିବ, ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ଯ ଏବଂ ଧ୍େୟ । ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏ ଦେଶରେ ବହୁ ପରୀକ୍ଷା ହୋଇଛି । ପରୀକ୍ଷା ଏବେ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି । ପ୍ରଥମେ 
ଏହାର ପରିବର୍ନ ପାଇଁ ମହାତ୍ମା ଗାନି ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ପ୍ରବତ୍ଜନ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କିଛିଦିନ ଚାଲିଲା । କିନ୍ଧୁ ପରେ ତାହା 
ବିଶେଷ ସମ୍ପସାରିତ ହେଲା ନାହିଁ । ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ମୂଳ ଉଦେେଷ୍ଯ 
ହେଲା — ଶ୍ରମକୁ ଅଧ୍‌କ ସମ୍ମାନ ଦେବା । କାରଣ ଶ୍ରମକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆ ନ 
ଗଲେ ଶିକ୍ଷା କେବଳ ପୋଥ୍‌ଗତ ବିଦ୍ୟା ହୋଇଯାଉଛି । ଏହି ପୋଥ୍‌ଗତ ବିଦ୍ୟାଦ୍ରାରା 
ସମାଜରେ ଶ୍ରମଦ୍ଧାରା ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍୍‌ବା ଅଗଣିତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କଠାରୁ 
ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ବିଢ୍ିନ ହୋଇ ରହୁଛି । ବୁଵିଜୀବୀ ଓ ଶ୍ରମଜ୍ଚୀବୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏକ ପ୍ରାଚୀର ଠିଆ ହୋଇଯାଉଛି । ଏହି ବ୍ୟବଧାନ ଫଳରେ ସମାଜର କୌଣସି 
ଅଗ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ, ଅନ୍ଯ 
ଦିଗରେ ଅଶିକ୍ଷିତ ଜନଗଣ । ଗ୍ରାମର ଯୁବକ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରି ସାରିବା ପରେ 
ଗାଁର ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରଖିପାରୁ ନାହିଁ । ପରିବାରର ପିତାମାତାଙ୍କ 
ସହିତ ପୁତ୍ର କନ୍ଯାଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ ରହୁ ନାହିଁ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା 
ପଦ୍ଧଚି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି, ସେ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିର ପରିବର୍ଗନ କରିବା ପାଇଁ ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧି ଏକ ଶ୍ରମଭିରିକ ଆଧ୍ଯାମ୍ମଭବାଦୀ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରବର୍ଗନ କରିବା ସକାଶେ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀମତୀ ଇହିରାଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କ ଭାଷଣରେ ସେହି 
କଥା କହିଛନ୍ତି - “ଶ୍ରମ ଏବ ଜୟତେ । ଶ୍ରମର ଜୟଗାନ ସେ କରିଛନ୍ତି । 
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ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଆମ ଦେଶର ମୁନିରଷିମାନେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରମ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗୁରୁକୁଳରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରୁଥ୍‌ବା ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ବହୁ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡୁଥ୍ଲା । କାଠ ଆଣିବା ଠାରୁ ଗାଇ ଜଗିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଆମର 
ପୂରାଣରୁ ଓ ଆମର ପୂରାଣ କାହାଣୀରୁ ଆମେ ଜାଣିଛେ, ସେତେବେଳେ 
ଆଶ୍ରମରେ ଯେଉଁ ଶିଷ୍ୟମାନେ ବିଦ୍ଯାଧ୍ୟୟନ କରୂଥ୍‌ଲେ, ସେ କୃଷକର ପୂତ୍ର 
ହୃଅନ୍ତ ବା ରାଜାର ସନ୍ତାନ ହୂଅନ୍ଧୁ ତାଙ୍କୁ କଠୋର ପରିଶ୍ରମ ଭିତ୍ତିରେ ପରୀକ୍ଷା 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥ୍ଲା । ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ଗୁରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବର୍ଭମାନ 
କାଳ ପରି ଉପାଧ୍‌ ଦେଉ ନ ଥୁଲେ । “ଉପାଧ୍‌ ର୍ବ୍ୟାଧିରେବ ଚ” । ସେ 
ତାଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ପ୍ରଦାନ କରୂଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ଶ୍ରମ ଥଲା ଭାରଚୀୟ ଶିକ୍ଷାର 
ମହତ୍ଵ । ଯାଜ୍ଞବଲ୍‌କ୍ଯ କହିଥ୍‌ଲେ : ପକ୍ଷୀର ଦୁଇଟି ପକ୍ଷ ପରି ଶ୍ରମ ଓ 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ଅବଲମ୍ବନୀୟ ବିଷୟ । 

ପକ୍ଷୀର ଦୁଇଟି ଡେଣା ନ ରହିଲେ ସେ କେବେହେଲେ ଉଡ଼ିପାରିବ ନାହିଁ । 
ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ ଡେଣା କାଟି ଦିଆଗଲେ ପକ୍ଷୀଟି କେବଳ ତଳକୁ ପଡ଼ିଯିବ । 
ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ୂର ଯୋଡ଼ିଏ ଡେଣା । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ, 
ଅନ୍ୟଟି ଶ୍ରମ । କେବଳ ଜ୍ଞାନ-ଂଡେଣାରେ କେହି କେବେ ଉପରକୁ ଉଠି ନ 
ପାରେ । ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜର ଢୀବନ 
ବା ସମାଜ ଜୀବନରେ ବିଶେଷ କିଛି ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଆଣିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଖାଲି ଶ୍ରମ କରୁଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ଅଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ବିକାଶ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶ୍ରମର ସମନ୍ମୟ ହେଉଛି ଏ ଦେଶର ଆଦର୍ଶ । 

ଦ୍ରିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ବିଦ୍ଯାର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ? ଏହା ବିନୟ । 

ସେଥ୍ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି — 

ବିଦ୍ୟା ଦଦାଚି ବିନୟଂ ବିନୟାତ୍‌ ଯାତି ପାତ୍ରତାମ୍‌ । 
ପାତ୍ରତ୍ାଦ୍ଧନମାପ୍ରୋତି ଧନାଦ୍‌ଧର୍ମଂ ତତଃ ସୁଖମ୍‌ । 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ବିନୟ । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ବିନୟର ଦ୍ରଇଟି ଅର୍ଥ । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ବିନୟ ବା ନମ୍ରତା । ଅନ୍ୟଟି 
ହେଉଛି ଶୃଙ୍ଖଳା । ଯାହାକୁ ଇଂରେଢୀରେ pine କୁହାଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଶାସ୍ତର ନାମ ବିନୟ ପିଟକ” । ଯେ ଭିକ୍ଷୁ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବା ଶିଷ୍ଯ ହେବ, ତା'ର ଦୂଇଟି ଗୁଣ ଥ୍ବା ଆବଶ୍ଯକ । ସଂଯତ, 
ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଜୀବନ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିନୟ । ଏ ଗୁଣ ନ ଥଲେ ଜୀବନରେ ସାର୍ଥକତା 
ଆସିବ ନାହିଁ । ବିଦ୍ୟାରେ ବିନୟ ନ ମିଳିଲେ ଶିକ୍ଷାଲାଭର ମୃଲ୍ଯୟ ନାହିଁ । 
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ବିଦ୍ୟା ଲାଭ କରି ମନରେ ଯେବେ ଗର୍ବ ହେଲା, ଓଦ୍ଦତ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା 
ଏବଂ ଅଳ୍ପ ଜ୍ଞାନରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବେଖାତିର କରାଗଲା, ତେବେ ସେ ବିଦ୍ୟାର 
କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ ନାହିଁ । ତାହା ଅର୍ଥହୀନ ବିଦ୍ୟା । ଯେ ଯେତେ ପାଠ ପଢ଼ିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏପରି କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ନିଜେ ଜାଣିପାରିବ । 
ବ୍ରବ ଅରେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ କହିଥ୍ଲେ- ଗୋଟିଏ ଝଙ୍କାଳିଆ ଗଛରେ 
କେତେ ପତ୍ର ଅଛି କେହି କହିପାରିବେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଜ୍ଞାନ 
ଅସୀମ ଓ ଅନନ୍ତ । କେହି ଯଦି କହେ ସେ ସବ୍ୂରକିଛି ଜାଣିଛି, ତା' ହେଲେ 
ତା'ଠାରୁ ବଳି ମୂର୍ଖ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଅଛନ୍ତି । ନିଜେ ବୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଜ୍ଞ ନୁହନ୍ତି 
ବୋଲି କହିଥ୍‌ଲେ । ଯେ ବେଶୀ ଜାଣିଛି, ସେ ସବୁଠାରୁ ବେଶୀ ବିନୟୀ । 
ଯେତେ ଜାଣିଲେ ମଧ୍ଯ କିଛି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି ସେ ସଦାବେଳେ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି । ଏ ହେଉଛି ବିଦ୍ଯାଲାଭର ପ୍ରଥମ ଲକ୍ଷଣ । ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
କେବଳ ଡିଗ୍ରୀ ହାସଲ ହୋଇଯିବା ପରେ ବିଦ୍ଯୟାଲାଭ ଶେଷ ହୋଇଗଲା ବୋଲି 
ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ତାହା ଆରମ୍ଭ ମାତ୍ର । ସମସ୍ତ ଜୀବନ ହେଉଛି ଏକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ ଶିକ୍ଷାର କେଉଁଠି ଶେଷ ନାହିଁ । ଆମକୁ ସବୁ ସମୟରେ 
କିଛି ନା କିଛି ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ଛି । ଜୀବନରୁ ଆମେ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରୁଛୁ । 
ଆମର ଚତୁର୍ଦିଗର ପରିବେଷ୍ଟନୀରୁ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରୁଛୁ । ପ୍ରକୃତିରୁ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ 
କରୁଛୁ । ଶିକ୍ଷାର ଶେଷ ନାହିଁ, ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ପ୍ରତିଦିନ, ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ ଆମେ 
ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିବାକୁ ପାଉଛୁ । ତେଣୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଗରେ ଆମେ ଜଣେ ଜଣେ 
ଛାତ୍ର । ଏହାହିଁ ବିନୟର ଅନ୍ୟତମ ପରିଭାଷା । 


ସମାଜରେ କୂୁଳବୃଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା ଏକ ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା । 
କୂରଜବୃଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଉଥ୍‌ବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜରେ ଶାନ୍ତି 
ଏବଂ ସ୍ଥିରତା ରହିବ । ଏ ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ଆଦର୍ଶ । 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ପରମ୍ପରାରେ ଏହା ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି । ଯୁଗେ ଯୁଗେ 
ମହାପୁରୁଷମାନେ କେବଳ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଛଳରେ ନୁହେଁ, ନିଜର ଆଦର୍ଶ 
ଢୀବନ ଦ୍ବାରା ସମାଜକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛନ୍ତି । ଆଜି ସମାଜରେ ବହୁ ଛାତ୍ର 
ଯେତେବେଳେ କିଛି ଅଧ୍ୟୟନ କରୁଛନ୍ତି, ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରି ଡିଗ୍ରୀ ହାସଲ କରୁଛନ୍ତି 
ଓ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଚ ପଦ ପଦବୀରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ହେଉଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କର ପିତାମାତା ଓ ଟୁରୂଜନମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରୁଛନ୍ତି । ଏହାଠାରୁ ବଳି 
ଦରଃଖର କଥା ଆଉ କ'ଣ ଥାଇପାରେ ? ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର କର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ 
କଥା ଉଦାହରଣ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଅର୍ଜ୍ନଙ୍କ ସହିତ ଅସ୍ତ୍ର ପରୀକ୍ଷାରେ 
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ନିଜକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ସମୟ ହିଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମୁହୂର୍ଗ । ସେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଘୋଡ଼ାର ସଇସ ତାଙ୍କର 
ପିତା ଅଧୁରଥଙ୍କର ଚରଣଧୂଳି ନେଇ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରିଥ୍‌ଲେ । ନିଜର 
ବିଦ୍ୟା ଓ ସଂସ୍କାର ବଳରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୀରରେ ପରିଣତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ 


ତାଙ୍କର ପାଳକ ପିତାଙ୍କୁ ବା ଗୁରୂଜନମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରି ନ ଥୁଲେ ! ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ଭାରତବର୍ଷର ଆଦର୍ଶ । 


ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରାଚୀନ ଲିଚ୍ଛବି ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବଜୀମାନଙ୍କୁ ସାତୋଟି ଉପଦେଶ 
ଦେଉଥ୍୍‌ଲେ । ତହିଁରୁ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି, “‘ବଜୀମାନେ ବଜ୍ୀମାନଙ୍କ ବୃଦ୍ଧଲୋକଙ୍କୁ 
ସନ଼୍ାର କରନ୍ତି, ଗୌରବ ଦିଅନ୍ତି, ମାନ୍ୟ କରନ୍ତି, ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ଶ୍ରୋତବ୍ୟ କଥାକୁ ମାନନ୍ତି (ବଡୀ ଯେ ତେ ବଢଜ଼ୀନଂ ବଜୀମହଲ୍‌ଲକା ତେ 
ସକ୍କରୋନ୍ତି, ଗୁରୁ କରୋନ୍ତି, ମାନେନ୍ତି ପୃଜେନ୍ତି ତେ ସଂଚ ସୋତବଂ ସଞ୍ଜନ୍ତି)' । 
(ମହାପରିନିର୍ବାଣ ସୂତ୍ର -ଦୀର୍ଘନିକାୟ ) 
ବଜୀମାନଙ୍କର ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ । ଏହି ଧର୍ମକୁ ଯେତେଦିନଯାଏ ବଜୀମାନେ 
ପାଳନ କରୁଥ୍‌ବେ, ସେତେଦିନଯାଏ ତାଙ୍କର ବୃଦି ହେଉଥ୍‌ବ, କୌଣସି କ୍ଷତି 
ହେବ ନାହିଁ । ସବୁକାଳ ପାଇଁ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଏହା ଆଦର୍ଶ । 
ବିନୟର ଅନ୍ଯ ଅର୍ଥ ଶୃଙ୍ଖଳା । ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳା ଯଦି ଶିକ୍ଷାୟତନରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ବିଭିନ୍ନ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଳିତ ନ ତା'ହେଲେ ସମାଜ ରହିପାରିବ 


ହୁଏ, 
ନାହିଁ, ଏହାର ଗଣତାନ୍ତିକ ଭିରିଭୂମି ଦୋହଲିଯିବ । 


୧୭୯ 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ 


ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଯଦି ସବୁଠାରୁ ବେଶୀ ସ୍ଵାଧୀନତା କାହାର ଥାଏ ବା ଥ୍‌ବା 
ଉଚିତ, ତା'ହେଲେ ତାହା ଅଛି ସାହିତ୍ଯିକର । ସଂଗଠନ ଗଢ଼ି କେବେ ସାହିତ୍ୟିକ 
ନିଜର କଉଁବ୍ଯ ସ୍ଥିର କରି ଲେଖେ ନାହିଁ । ଯେ କବି ବା ସାହିତ୍ୟିକ, ସେ 
ଵଶୀଶକ୍ତିର ଅଧ୍କାରୀ । କାଳିଦାସ, ଗେଟେ, ସେକସ୍ପିୟର, ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ କୌଣସି 
ସଭା ବା ସଂଗଠନ ଜରିଆରେ ସାହିତ୍ୟ ଲେଖୁ ନ ଥୁଲେ । ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ସାଧନପାଇଁ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ବା ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସଂଗଠନ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, 
କିନ୍ଧ ସାହିତ୍ଯକର ଏହା ସେପରି ଦରକାର ନାହିଁ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ 
ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦରକାର କରେ ନାହିଁ । “ବିନାଶ୍ରୟଂ ନବର୍ରନ୍ତେ କବିତା 
ବନିତା ଲତା”” ଏବେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଏ ଆଗ୍ରହ ବା ଉତ୍ସାହ ଦାନ 
ଏକ କଠୋର ଶୃଙ୍ଖଳରେ ପରିଣତ ନ ହେଲେ ରକ୍ଷା । ବାଧା-ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି 
କରି କିମ୍ଭା ଜୋର୍‌ଜବରଦସ୍ତ କରି ସାହିତ୍ୟର ସାଧନା ବନ୍ଦ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ରୋମାନ୍‌ କବି କବିତା ଲେଖୁଥ୍‌ଲେ । ପିଲାଦିନୁ ସେ କାହିଁକି କବିତା 
ଲେଖୁଛନ୍ତି, ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କ ବାପା ତାଙ୍କୁ ବେତରେ ବାଡ଼େଇଲେ । ସେ କହିଲେ, 
“Papa, papa pity take, no more shall I verses make.” ନୈଷଧ 
କାବ୍ୟର କବିଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କଥ୍ତ ଅଛି ଯେ ତାଙ୍କର ବୁଦି ଏତେ ପ୍ରଖର 
ହେଲା ଯେ ତାଙ୍କୁ ବିରି ଖାଇବାକୁ ଦିଆଗଲା, କିନ୍ଧ ବିରି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବୁଦି 
କମାଇପାରିଲା ନାହିଁ । ସେ ବିରି ଖାଉଥ୍‌ବାବେଳେ ତାଙ୍କ ବାପାଙ୍କର ଜଣେ 
ବନ୍ଧୁ ତାଙ୍କ ଘରକୁ ଆସି ପଚାରିଲେ, କ'ଣ କରୂଛ ? ସେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ ¬ 
' 'ଅଶେଷଶେମୁଷୀ ମୋଷମାଷମଶ୍ମାମି କେବଳଂ” ' ¬ ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କି ବୁଦି 
ବେଶି ହୋଇଯିବାରୁ ବିରି ଚୋବାଉଛି, କିନ୍ତୁ ଏହା କଣ ବୁଦ୍ଧି କମିବାର ପ୍ରମାଣ ? 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଠ ଶାସନରେ ସାହିତ୍ଯିକମାନଙ୍କୁ “ସୋସୋଲିଷ୍ଠ ରିଅଲିଜ୍ରମ୍‌” ନାମରେ 
ବରାଦ ଦିଆଗଲା । ମାତ୍ର ଷ୍ଟାଲିନ୍‌ଙ୍କ ପରେ ଯେତେବେଳେ କୃଷ୍ଚେଭ ଆସିଲେ, 
ସେ ଟିକିଏ ମତ ପ୍ରକାଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଲେ, ସେତେବେଳେ ବୃଦ୍ଧ ପାଷ୍ଟରନାକ୍‌ଙ୍କଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ତରୂଣ କବିମାନଙ୍କ ପର୍ଯନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଷ୍ଟାଲିନ୍‌ବାଦ ଓ ସୋଭିଏତ୍‌ 
ସମାଜର କଠୋରତା ବିରୋଧରେ ଶତଜ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଉଠିଲେ । ତେଣୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସ୍ବାତନ୍ତ୍ ଓ ସ୍ଵଚଛନ୍ଦାରେ ହିଁ ସାହିତ୍ୟର ମୌଳିକତ୍ସ ନିହିତ । 
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ଜିନ୍ଧୁ ଏ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସାହିତ୍ଯ ପ୍ରଭାବମୁୂକ୍ତ । ସାହିତ୍ଯ 
ଯେପରି ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ, ସେଇପରି ସମାଜଦ୍ରାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ । 
ସମାଜ ଯେତେବେଳେ ବଦଳିଯାଇଛି, ସାହିତ୍ୟର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବଦଳିଯାଇଛି । 
ଜାତୀୟ ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବବୋଧ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନକ ପରିବର୍ଭନ, ଜଣେ 
ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟାଇଛି ଓ ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନୂତନ ନୂତନ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଇତିହାସ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ, ରାଣୀ ଏଲିଜାବେଥ୍‌ଙ୍କ 
ଶାସନରେ ସେନ୍‌ ଥୂଲା ପୃଥ୍ବୀର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୌଶକ୍ତି । ମାତ୍ର ସ୍ପେନିସ୍‌ ଆରମେଡ଼ା 
ଯେତେବେଳେ ଇଂଲଣ୍ଡଦ୍ଧାରା ସାର୍‌ ଫ୍ରାନ୍ସିସ୍‌ ଡ଼େକ୍‌ଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଧୃସ୍ତବିଧ୍ଵସ୍ତ 
ହୋଇଗଲା, ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଏକ ବିରାଟ ଜାତୀୟ ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବବୋଧ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା ଓ ସେକସ୍‌ପିୟରଙ୍କ ପରି କବିସମ୍ଥାଟ୍‌ ଦେଖାଦେଲେ । ସେହିପରି 
ନେପୋଲିଅନ୍‌ଙ୍କ ରୁଷ ଅଭିଯାନ ବିଫଳ ହେବା ପରେ ଓ ରୂଷିଆରେ ତାଙ୍କର 
ପରାଜୟ ହେବା ପରେ, ରୁଷିଆରେ ଜାତୀୟତା ଗୌରବବୋଧ ଦେଖାଦେଲା 
ଓ ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଟଲଷ୍ଟୟ, ଦସ୍ତୋଭସିଙ୍କ ପରି ପୂଥ୍‌ବୀବିଖ୍ୟାତ 
ଞପନ୍ୟାସିକମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଲା । ରୂଷ୍‌-ସାହିତ୍ୟର ଜଣେ ଇତିହାସଲେଖକ 
ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଏକାଦଶ ଶତାଢୀରୁ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରୁଷ ସାହିତ୍ୟର ଗର୍ବ କରିବାର ସେପରି କିଛି ନାହିଁ । ସେ ସମୟର 
ସାହିତ୍ୟକୁ ପୋଡ଼ିଦେଲେ ମଧ୍ଯ କିଛି କ୍ଷତି ହେବ ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ଏହାର ମାତ୍ର 
ଶହେ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ରୂଷ ସାହିତ୍ଯ ପୃଥ୍ବୀର ସାହିତ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ଗଣ୍ୟମାନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଚାଲିଆସିଲା । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ, 
କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ରାଜ୍ୟଜୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏପରି ଏକ ବୀରତ୍ଵ ଓ ପୌରୁଷର ଅଭିମାନ 
ସୃଷ୍ଟି କଲା ଯେ ସାରଳା ତାଙ୍କର ବିରାଟ ମହାଭାରତ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଏବଂ 
ତାହାକୁହିଁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଏବେ ମଧ୍ଯ 


ଏହା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଏକ ଉଜ୍ଜଳ ଦୀପସ୍ତମ୍ଭ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । 

ସେହିପରି ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିବର୍ଗନ ମଧ୍ଯ ସାହିତ୍ୟ ସହିତ ସମାଜର 
ଧାରାକୁ ବଦଳାଇ ଦେଇଛି । ଶିଳ୍ପବିପ୍ନବ ଫଳରେ ବହୁ ନୂଆ ସମସ୍ଯା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଲା । ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜ ଭାଙ୍ଗିଗଲା ! ପରିବାରର ଧାରଣା ବଦଳିଗଲା । ପୂର୍ବର 
ନୈତିକତା ଧ୍ୃସ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଚାର୍ଲସ୍‌ ଡିକେନ୍ସ ଏହି ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସମାଜକୁ 
ତାଙ୍କର ଅମର ଲେଖାମାନଙ୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଗଲେ ଓ ତାଙ୍କର ସାହିତ୍ୟରେ 


ନିପୀଡ଼ିତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଯେଉଁ କାରୂଣ୍ଯ ଫୁଟି ଉଠିଲା, ତାହା ତାଙ୍କର ଲେଖାକୁ 


୧୮୧ 
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ଅମର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଇଂରେଜ -ସାହିତ୍ୟକୁ ରବ୍ଦିମନ୍ତ କରିଗଲା । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଏ ଶରିଛ୍ବିପ୍ନବ ଫଳରେ ଇଂଲଣ୍ଡର ଯେଉଁ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆସିଲା, ତା'ଫଳରେ ଭିଜ଼ୋରିଆନ୍‌ 
ଯୂଗର କବି ଓ ଲେଖକମାନେ ଏକ ଅଭିନବ ସ୍ବର୍ଣ୍ଯୁଗ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ଶିଳ୍ପ 
ବିପ୍ନବର ପ୍ରଭାବ ବହୂ ପଛରେ ଆମେରିକାରେ ପଡ଼ିଲା । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେରିକାର 
ଯେପରି ଦୁତ ଆର୍ଥିକ ଉନ୍ନତି ହେଲା, ସେଇପରି ମଧ୍ଯ ନୂଆ ନୂଆ ଆଧଥିକସଂକଟ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ୧୯୨୯ ମସିହାରେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ସଙ୍କଟ ଦେଖାଦେଲା, ଏକ 
ଚାସର ଘର ପରି ଆମେରିକାର ସମାଜ ଓ ଶାସନ ସେଥ୍‌ରେ ଭୂଷୁଡ଼ିଯିବାକୁ 
ବସିଲା । ଏହାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଲେଖାଗଲା ନୋବେଲ୍‌ ଲରିଏଟ୍‌ ଜନ୍‌ ଷ୍ଟେନ୍‌ବେକ୍‌ଙ୍କର 
““ ଗ୍ରେପ୍୍‌ସ୍‌ ଅଫ୍‌ ରାଥ୍‌'? । ସେଇ ସମୟର ଲେଖା ଆମେରିକାନ୍‌ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର କରିଛି । 


ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ଯକୁ 
ଗଭୀରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମାର୍କ୍ଧ ଲେନିନ୍‌ 
ଓ ଗାନ୍ଧୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଏମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନଦୁାରା ପୃଥ୍ବୀର ତାକ୍ରାଳିକ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ 
ମହାବିପ୍ନବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସମାଜ ଓଲଟପାଇଟ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ସାହିତ୍ୟର 
ତଙ୍ଗ ବଦଳିଯାଇଛି । ଗତ ୫୦ ବର୍ଷ ଧରି କେବଳ ସୋଭିଏଟ୍‌ ଇଉନିୟନ୍‌ 
ନୁହେଁ, ପୂଥ୍ବୀର ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ମାର୍କସ ଓ ଲେନିନ୍‌ଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରା 
ଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ବହୁ ସାହିତ୍ଯ ଲେଖାଯାଇଛି । ଭାରତରେ ଓ ପୃଥ୍ବୀର ବହୁଦେଶରେ 
ଗାନ୍ଧୀ ମତବାଦ ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟରେ ଗଭୀର ଛାପ ପକାଇ ଯାଇଛି ଓ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ପକାଉଛି । ଭାରତର ପ୍ରେମଚାନ୍ଦଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଇଂରେଜୀ ସାହିତ୍ଯର 
ଆଲଇ୍‌ଡସ୍‌ ହକ୍‌ସିଲିଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୃଥ୍ବୀର ବହୁ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧୀଯୁଟଗ ଗଭୀର 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 

ସମାଜଦ୍ରାରା ସାହିତ୍ୟ ଯେପରି ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି, ସାହିତ୍ୟଦୁାରୀ ସମାଜ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ହୋଇଛି । ରୁଷୋଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଫରାସୀ ବିପ୍ଳବର ପ୍ରେରଣା ଦେଲା । ରୁଷ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଦ ସ୍ତୋଭସି ତାଙ୍କର ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଉପନ୍ୟାସରେ ଯାହା ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, ପଚାଶ 
ବର୍ଷ ପରେ ରୂଷବିପ୍ନବରେ ତାହା ରୂପାୟିତ ହେଲା । ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ଥୋରୋ 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଗଭୀରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲେ । ଅନେକ ସମୟରେ 
ସାହିତ୍ୟଯିକର ଲେଖାର ତକ୍ରାଳୀନ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଏହା ସାହିତ୍ଯକର 
ବ୍ୟର୍ଥତା ନୁହେଁ । ଅନେକେ ଅଭିଯୋଗ କରନ୍ତି ଯେ ଏଚ୍‌.ଜି.ଠଲ୍ସ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକତାର 
ପୂଜାରୀଭାବରେ ୟେଉଁ ସହିଷ୍ପୁତା ବା ରାସନାଲିଜିମ୍‌ର ପ୍ରଚାର କଲେ, ତାଙ୍କ ଯୁଗ 


~~ 


ଉପରେ ଚା'ର କିଛି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ । ବରଂ ହିଟ୍‌ଲର୍‌ ମୁସୋଲିନୀଙ୍କ 
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ନେତୃତ୍ଵରେ ଉଗ୍ର ଜାତୀୟତାବାଦ ଦେଖା ଦେଲା । କିନ୍ଧ ଏଚ୍‌.ଜି.ଠରେଲସ୍‌ ତାଙ୍କର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉପନ୍ୟାସ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲେଖାମାନଙ୍କ ଜରିଆରେ ଯେଉଁ ଭବିଷ୍ଯର୍‌ 
ସମାଜର କଳଛ୍ଚନା କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏବେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ସାହିତ୍ୟିକ, କବି ଓ ଲେଖକଙ୍କୁ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁଛି । ରାମାୟଣରେ ବାଲ୍ଧୀକି ପୁଷ୍ପକ ବିମାନର କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ଏରୋପ୍ଲେନ୍‌ ହେବାପାଇଁ ଏହା ପ୍ରାୟ ଚାରିହଜାର ବର୍ଷ ଲାଗିଲା । 
ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ବିପ୍ଳବ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ହେଉଛି ସତ୍‌ସାହିତ୍ଯିକର ଧର୍ମ । ତା'ର ପ୍ରଭାବ 
ଏବେ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭବିଷ୍ୟତରେ ପଡ଼ିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । 

ସେଥ୍ପାଇଁ କବିକୁ କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଆଗାମୀ ବିପ୍ଳବକୁ 
ଦେଖିପାରେ । ଲାଟିନ୍‌ରେ କବି ବା Pଠଥକୁ Va ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହାର 
ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି କବି ଓ ଅନ୍ୟଟି ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ଦ୍ରଷ୍ଠା । କବି ଅନ୍ଥକାଳ 
ପାଇଁ ଲେଖେ ନାହିଁ । ସେ ଶାଶ୍ଵତ କାଳ ପାଇଁ ଲେଖେ । ଉପନିଷଦରେ ଅଛି- 
““ କରବିର୍ମନୀଷୀ ପରିଭୁଃ ସ୍ଵୟମ୍ଭଃ । ଯାଆତଆ୍ଯତୋର୍ଥାନ୍‌ ବ୍ଯଦଧାତ୍‌ ଶାଶ୍ୃବତୀଭ୍ଯଃ 
ସମାଭ୍ୟଃ ।”” ଅର୍ଥାତ୍‌ କବି ନିଜ ମନ ଉପରେ ଅଧ୍‌କାରୀ ବା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ । ସେ 
ବିଶ୍ବ ପ୍ରେମୀ, ଆମନିଷ୍ଟର ସତ୍ୟଭାଷୀ ଓ ଶାଶ୍ବତ କାଳ ପାଇଁ ଲେଖେ । ଭାରତର ସବୃ 
ପ୍ରାଚୀନ କବି ମନକୁ ଜୟ କରିଥୂଲେ । ରତ୍ନାକର ବାଲ୍ଧୀକି ହେବା ପରେ ଲେଖିଲେ । 
ବ୍ୟାସ ରଷିପୂୃତ୍ର ଥୁଲେ ଓ ସତ୍ୟପଥରେ ସାଧକ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ମହାଭାରତ, ଗୀତା 
ଓ ପୁୂରାଣମାନ ଲେଖିଗଲେ । ବାଲ୍ଧୀକିଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅଛି, ସେ ଆଗ ରାମାୟଣ 
ଲେଖିଥୂଲେ । ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ରାମାବଚାର ହୋଇ ତାହା ସତ୍ଯରେ ପରିଣତ 
କଲେ । ବାଲ୍ଧୀଜିଙ୍କର ରାମ ଥଲେ ସତ୍ୟସନ୍ଧ — ଦ଼ିଃଶରଂ ନାଭିସନ୍ଧତ୍ତେ, ରାମୋ ଦରି 
ର୍ନାଭିଭାଷତେ ।' ଶାଶ୍ୃତ କାଳ ପାଇଁ ବାଲ୍ଲୀକି ରାମାୟଣ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ ବୋଲି 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ରାମାୟଣର ଆଦର ସେହିପରି ରହିଛି । ରାମାୟଣ ସମ୍ପର୍କରେ କଥୂତ 
ଅଛି ଯେ — ‘ଯାବତ୍‌ ସ୍ଥାସ୍ୟନ୍ତି ଗିରୟଃ ସରିତଶ୍ଚ ମହୀତଳେ । ଚାବତ୍‌ ରାମାୟଣୀ 
ଗାଥା ଲୋକେଷ୍ୁ ପ୍ରଚରିଷ୍ଯତି ।' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପର୍ବତ ଓ ନଦୀମାନେ 
ଅଛନ୍ତି, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାମାୟଣ କଥାର ଲୋପ ନାହିଁ । କେବଳ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ନୁହେଁ, ପୃଥ୍ବୀରେ ଯେଉଁଠି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିଛି, 
ସେଠି ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର ଲୋପ ନାହିଁ । କେବଳ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର 
ବାଲିଦ୍ଧୀପକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆର କୌଣସି ଦେଶରେ ଆଜି ଆଉ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ନାହିଁ । ଇଶ୍ରତୋନେସିଆ ଓ ମାଇୟର ଅଧ୍‌ବାସୀମାନେ ଅଧ୍‌କାଂଶ 
ମୁସଲମାନ । ବ୍ରହ୍ମଦେଶ, ଶ୍ୟାମ, କାମ୍ମୋଡ଼ିଆ, ଲାଓସର ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ବୌଦ୍ଧ; 
ମାତ୍ର ଏମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ଏବେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁସଂସ୍କୃତି ବା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି କହିଲେ 
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ଅଚ୍ଧ୍ୁସ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏବେ ମଧ୍ୟ ଏସବୁ ଦେଶରେ ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ 
ନାଟକ, ଛାୟାନୃତ୍ୟ କଣ୍ଢେଇନାଟ ଜରିଆରେ ଅଭିନୀତ ହେଉଛି ଓ ଲୋକେ 
ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବରେ ରାତି ରାତି ବସି ତା” ଶୁଣୁଛନ୍ତି ଯେପରିକି ଏ ଦେଶର 
ର୍ଗାଗଣ୍ଡାରେ ହେଉଛି । ଏହି ମହାକାବ୍ୟମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଚାରିତ ସମାଜବ୍ୟଯବସ୍ଥା, 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ପାରିବାରିକ ଜୀବନର ନୈତିକତା ଚିରକାଳ ପାଇଁ ଭାରତ ଓ ବୃହତ୍ତର 
ଭାରତରେ ରେଖାପାତ କରିଛି । 


ଜିନ୍ଧୁ ସବୁବେଳେ ନୂଆ ନୂଆ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ଯେ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରେ ବା ସମାଜ ସାହିତ୍ଯକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ତାହା ନୁହେଁ ବେଳେବେଳେ 
ଏପରି ଅବସ୍ଥା ଆସେ, ସାହିତ୍ୟ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ ନାହିଁ କି 
ସମାଜ ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଠିକ୍‌ 
ଏହିପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା ଆସିଛି । ସମାଜର ଦୁତ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ତନ ହେଉନାହିଁ 
କି ସେପରି ବିରାଟ ସାହିତ୍ୟିକ କି କବି ଦେଖା ଦେଇନାହାନ୍ତି ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ 
ସମାଜ ଉପରେ ପଡ଼ିବ । ସମାଜର କିପରି ପରିବର୍ତନ ହେବ, ତାହା 
ସାଧାରଣସେବୀଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ପରିବର୍ରନ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କର 
କର୍ଉବ୍ୟ । ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଓଡ଼ିଶାର ସାହିଚତ୍ଯିକମାନେ ଏ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତମୁଖୀ, ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 
କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ହୋଇ ଖୋଳ କରତାଳ ଧରି ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ 
ଗଡୁଛନ୍ତି। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ଯ ଜରିଆରେ ଓଡ଼ିଆ ଢାତିର 
ସଂହତିକୁ ଅକ୍ଷତ ରଖିବାର ଉଦ୍ୟମ କରି ନ ଥୁଲେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ତୋତ 
ଓ ଜାତୀୟତାର ସ୍ତ୍ରୋତ ବ୍ଯର୍ଥତାର ବାଲୁଚରରେ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତା । ପୂଣି 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷାର୍ବରେ ଓଡ଼ିଆ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା ନୂହେଁ ବୋଲି 
ଯେତେବେଳେ କେତେକ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ରକାରୀ ପ୍ରବଳ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ, 
କେବଳ କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ପୂରାଣ, କାବ୍ଯ, ଛାନ୍ଦ ଓ ସଂଗୀତ ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ସାହିଚ୍ୟରେ କୌଣସି ନୂଆ ଉଦ୍ଯମ ହେଉ ନ ଥୁଲା ଓ ଦୀର୍ଘ ପରାଧୀନତା 
ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଘୋର ଆତ୍ମଗ୍ଲାନି ମଧ୍ଯରେ ବୂଡ଼ି ରହିଥୂଲା, ସେତେବେଳେ 
ଫକୀରମୋହନ, ରାଧାନାଥ, ମଧୁସୂଦନ ଅଣ୍ଟାଭିଡ଼ି ବାହାରି ନ ଥୁଲେ ଆଜି 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର କି ଅଭାବନୀୟ ଅବସ୍ଥା ଘଟିଥାନ୍ତା, ତା” 
ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ବର୍ଜମାନ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ନୁହେଁ, 
ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମାତ୍ର ୧୮ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଚାରିଆଡ଼େ ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର, 
ଅନାଚାର, ବ୍ଯର୍ଥତାର ସଙ୍ଗୀତ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳୁଛି । ଚିନ୍ତାରାଜ୍ଯୟରେ ଏହାର ଚାଲେଞ୍ଜ 
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ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦୂରେ ଥାଉ, ଆମର ତରୁଣ କବି ଓ ଲେଖକମାନେ ସେଇ 
ପୂରୁଣା ଶୃଙ୍ଗାରୀ ଚେତ୍‌ କବି ହେବାରେ ଆମପ୍ରସାଦ ଲାଭ କରୁଛନ୍ତି । ପାଶ୍ଚାତ୍ଯର 
ମଧ୍ଯ କେତେକ ଭଲ ଅନୁକରଣ ନ ହୋଇ ଅନ୍ଧ ଅନୁକରଣ ହେଉଛି । ଆମେରିକାରେ 
ଦଳେ ନୂଆ କବି ବାହାରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ବିଟ୍‌ସ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ଇଂଲଣ୍ଡରେ 
ଏ ଶ୍ରେଣୀର କବିଙ୍କୁ କୃହାଯାଉଛି “ଆଗ୍ରି ଇଅଙ୍ଗୁମେନ୍‌? । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କାରରେ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ପକ୍ଷଥୀ କୁହାଯାଇପାରେ ! ଏମାନଙ୍କର ଅତୀତ ନାହିଁ କି ଭବିଷ୍ୟତ 
ନାହିଁ । ବର୍ଗମାନ ହେଉଛି ଏମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଯଥେଷ୍ଟ । ନିଜ ଛଡ଼ା ଏମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି “ଯାବତ୍‌ ଜୀବେତ୍‌ 
ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍‌, ରଣଂ କୃତ୍ସା ଘୃତଂ ପିବେତ୍‌'”, ମାତ୍ର ଏମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ 
ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କାରରେ ଏ ଦର୍ଶନ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ବହୂକାଳୁ ପରିତ୍ଯକ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛି । ଇଂଲଣ୍ଡ ବା ଆମେରିକାରେ ଏମାନେ ଯେ ବହୁଳଭାବରେ ଗୃହୀତ 
ହେଉଛନ୍ତି ତା' ନୁହେଁ । ସତ୍‌ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସାହିତ୍ୟିକର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଆମେରିକାର 
ସୂୃପ୍ରସିଦଧ ଲେଖକ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଉଇଲିୟମ୍‌ ଫକ୍ନର ନୋବେଲ ପୂରସ୍କାର ପାଇବାବେଳେ 
ଯାହା ଚାଙ୍କ ଭାଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ସବୁ ଯୁଗର ସାହିତ୍ଯିକଙ୍କ 
ପାଇଁ ମର୍ମବାଣୀ ହୋଇ ରହିବ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ - ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟିକ ଖାଲି 
ନିଜପାଇଁ ବା ବର୍ଗମାନପାଇଁ ଲେଖେ, ସେ ଢୀବନର କଥା ଲେଖେ ନାହିଁ; 
କାମନାର ଜୟଗାନ କରେ, ହୃଦୟର ଶାନ୍ତିପାଇଁ ସେ ଲେଖେ ନାହିଁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ତୃପ୍ତିପାଇଁ ଲେଖେ । ମନୁଷ୍ଯର ସାହସ, ସମ୍ମାନର ଗୌରବ, ଗର୍ବ ଓ ପୌରୂୁଷର 
ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ସାହିତ୍ଯିକର ଧର୍ମ, ଯେପରିକି ତାହା ମନୁଷ୍ଯର 
ଖାଲି ରେକର୍ଡ଼ ନ ହୋଇ ତା'ର ପ୍ରକୃତ ଆଶାବାଡ଼ି ହୋଇପାରିବ । 

“He writes not of life but of lust, of defeats in which 
nobody loses anything of value, of victories without hope and 
worst of all without pity or compassion...He writes not of the 
heart but of the glands...It is (the writer’s) privilege to help 
man endure by lifting his heart, by reminding him of the courage 
and honour and pride and compassion and pity and sacrifice 
which have been the glory of his past. The poet’s voice need 
not merely be the record of man, it can be one of the props, 
the pillars to help him endure and prevail.” 


ଏହାହିଁ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟକଙ୍କର ଧର୍ମ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ରାଜନୀତି 


ରାଜନୀତି ଓ ସାହିତ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମଧର୍ମୀ । ରାଜନୀତି କହିଲେ 
ଦଳୀୟ ରାଜନୀତିକୁ ବୁଝାଯାଏ ନାହିଁ । ରାଜନୀତି ହେଉଛି ଦେଶର ଶାସନ 
ପରିଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ନୀତି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସାହିତ୍ଯ ସେହି ରାଜନୀତିର 
ସମଧର୍ମୀ, କାରଣ ଉଭୟ ରାଜନୀତି ଓ ସାହିତ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ସମାଜର 
ମଙ୍ଗଳମୟ ପରିବର୍ଗନ । ପରିବର୍ରନ ଯେ କୌଣସି ଜୀବନ୍ତ ବସ୍ତୁରେ ରହିଚି । 
କିନ୍ଧ ଏହି ପରିବର୍ଭନକୁ ମଙ୍ଗଳମୟ କରିବା ସାହିତ୍ଯିକର ଯେପରି କର୍ରବ୍ଯ, 
ରାଜନୀତିରେ ରହିଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କର୍ରବ୍ୟ । 

ରାଜନୀତି ଆମ ଦେଶରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ଆମ ଦେଶର ସମ୍ଭିଧାନ ଆରମ୍ଭ 
ହେବା ଦିନଠାରୁ ବା ଭାରତରେ ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଯୁଗର ଅଭ୍ଯୁଦୟ ପର 
ଠାରୁ ଆମ ଦେଶରେ ରାଜନୀତି ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ନାହିଁ । ରାଜନୀତିକୁ ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତର ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ବୋଲି କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ଭାରତରେ ଶୁକ୍ରନୀତିସାର ବା 
କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅ୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ହେଲା ପ୍ରଚଳିତ । ଏ ସବୂଥ୍‌ରେ 
ଯେଉଁ ରାଜନୀତି ଅଛି, ତାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ସଫଳ ଭାବରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ । ମନୁଙ୍କର ଧର୍ମଶାସ୍ତ, ବିଭିନ୍ନ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ରାଜନୀତିର ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ରହିଅଛି । ରାଜନୀତି ବିନା କୌଣସି ସମାଜ 
କେବେହେଲେ ତିଷ୍ଠିପାରିବ ନାହିଁ । 

ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧି କହୁଥୁଲେ ଯେ, ରାଜନୀତି ସମାଜର ପରିବର୍ଗନ ନିମନ୍ତେ 
ଏକ ପ୍ରଧାନ ଆୟୁଧ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ରାଜନୀତିରେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଏ ଅସ୍ତକୂ ଶାଣିତ କରି ଏହାଦ୍ଵାରା ଦରିଦ୍ରଚମ ମନୁଷ୍ଯର ସାହାଯ୍ଯ କରିବାକୁ 
ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧି ରାଜନୀତିରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ରାଜନୀତିର ଧର୍ମ 
ଓ ଆଦର୍ଶ ଯାହା, ସାହିତ୍ୟର ଧର୍ମ ଓ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟ ତାହା । ରାଜନୀତିରେ 
ଦେଶପ୍ରେମ ଅଛି, ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ଦେଶପ୍ରେମ ଅଛି । ରାଜନୀତିରେ ସମାଜର 
ପରିବର୍ଭନ ନିମନ୍ତେ ଉପାୟ ବାହାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଗନ ନିମନ୍ତେ ଉପାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ହୁଏ । ସମାଜରେ ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ଢାଗରୂକ କରିବା ରାଜନୀତିର ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସେହି ନିତ୍ୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
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ଜାଗ୍ରତ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ । ଏହି ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସମ୍ପର୍କରେ କେହି କାହାକୁ 
କେବେହେଲେ ବରାଦ ଦେଇ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରି ନାହିଁ । 


ସେହି ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ସବୁବେଳେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇ ଆସିଅଛି । ସାହିତ୍ୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ଦାବି କରିବାକୁ ହେଲେ ସେହି ଚିରନ୍ତନ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସଫଳ ପ୍ରତିଫଳନ ଆବଶ୍ଯକ । ଏହି ଚିରନ୍ତନ ମୃୂଲ୍ଯବୋଧରେ 
ନାହିଁ ଭୀରୂତା ବା ପଳାୟନବାଦ ! ସାହସର ଅଭାବ ବା ବୀରତ୍ର ଅଭାବ 
ସେହି ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସୀମା ଭିତରେ ନାହିଁ । ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଗାଢ଼ ଆଶାବାଦ ଓ ବୀରତ୍ର ଢାଗରଣକୁ ବ୍ରଝାଏ । ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ 
ଯେଉଁ ନିରାଶ ଭାବ ରହିଛି, ତାକୁ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ସଂକନ୍ଥ ଏହି ଚିରନ୍ତନ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଗୋଟିଏ ଦିଗ । ପୃଥ୍ବୀର ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟକୃତି ଓ ଭାରତର 
ସବୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଚି । 

ସାହିତ୍ୟ ଓ ରାଜନୀତି ସମଧର୍ମୀ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଆଜି ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ 
ସାହିତ୍ୟିକମାନଙ୍କ ଠାରୁ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳମୟ ପରିବର୍ଉନ ଆଣିବାକୁ ସଦୟ ସହଯୋଗ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ସତ୍‌ ସାହିତ୍ଯ ସବୁ ଯୁଗ ନିମନ୍ତେ ସତ୍‌ ଓ 
ପ୍ରେରଣାମୂଳକ ହୋଇ ରହେ । କିନ୍ଧ ସାହିତ୍ଯ ସବୁବେଳେ ରାଜନୀତିର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ଚାଲିଛି । ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ଯକମାନେ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏ କଥା ଉପଲବ୍ଧି 
କରି ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, “ବବିନାଶ୍ରୟଂ ନବର୍ଗନ୍ତେ କବିତା ବନିତା ଲତା” । ଏକଥା 
ସର୍ବକାଳରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସତ୍ୟ ଯେ, ଯେଉଁ ସମାଜ ହେଉ ପଛେ, ସେଥ୍‌ରେ 
ରାଜନୀତି ଓ ସାହିତ୍ଯ ପରସ୍ପରକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଚାଲିବା ସମାଜ ପକ୍ଷରେ 
ମଙ୍ଗଳମୟ । 


ଭାରତବର୍ଷ ବିଶେଷତଃ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆମକୁ ଏପରି ଏକ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେପରିକି ସାହିତ୍ୟିକ ନିଜର କୃତିକୁ ଧରି ପ୍ରକାଶ କମାନଙ୍କର 
ଦ୍ଵାର ଦ୍ବାର ଘୂରିବୁଲିବ ନାହିଁ, ପ୍ରକାଶକମାନେ ସାହିତ୍ଯକର ଦ୍ଵାରଦେଶକୁ ଯିବେ । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରିଛି, ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ବହି ଲେଖି ଲେଖକମାନେ କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କା ପାଇବା ଘଟନା 
ସେଠାରେ ଏବେ ବିରଳ ଉଦାହରଣ ନୂୃହେଁ । ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ 
ମଧ୍ଯ ସାହିତ୍ଯକମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥା ବେଶ୍‌ ସ୍ବଚ୍ଛଳ ହୋଇପାରିଛି । ସମାଜବାଦ 
ବା ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଯେ କୌଣସି ବାଦ ହେଉ ପହେ, ଆମ ଦେଶରେ ଏପରି 
ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟ ବା ଦରକାର ଯେ, ସାହିତ୍ଯକ ନିର୍ଭାକ ଭାବରେ ତା'ର ନିଜର 
ମନର କଥା ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବ । ସେହି ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପ୍ରତ୍ଯେକ 
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ସାହିତ୍ୟିକ ତଥା ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ଯୟ । ସାହିତ୍ଯିକର ରାଜନୀତି ବିଷୟରେ 
ଭିନ୍ନ ମତବାଦ ରହୁ ବା ସମମତ ରହୁ, କିନ୍ଧୁ ଏ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ସବୁ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ସାମୂହିକ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ । 
କାରଣ ଉଭୟଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ । 


ନୈରାଶ୍ୟବାଦ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ ନ କରୁ । ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତିର 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଚି ନିରାଶା । ଏବେ ଆମ ଦେଶରେ ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି ଯାହାକୁ କେବଳ ରାଜନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରାଯିବା ଉଚିତ ହେବ 
ନାହିଁ । ତାକୁ ସାମୂହିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରାଯିବା ଉଚିତ ହେବ । 

ସମାଜର ପ୍ରଗତି ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ପନ୍୍ରା ଶାସନ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି, ତା'ର 
ବିଚାରର ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ଯକ । ସମାଲୋଚନା ହେବା ଉଚିତ । କିନ୍ଧ ସେ 
ସମାଲୋଚନା ଗଠନମୂଳକ ଓ ତଥ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ଉଚିତ । କେବଳ ଅସୃୟା 
ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଦ୍ରେଷମୂଳକ ସମାଲୋଚନା ସମସ୍ତଙ୍କର କ୍ଷତି କରିବ । ଦୁର୍ନୀତିକୁ 
ଲୋକଲୋଚନରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯିବା ଉଚିତ । କିନ୍ଧ କେବଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କଳହ 
ବା ଅସୂୟା ଯୋଗୁଁ ଅଭିଯୋଗ ହେଲେ ତା'ର ଗଠନମୂଳକ ଭୁମିକା ରହିବ 
ନାହିଁ ଓ ତାହା ସମାଜର କ୍ଷତି କରିବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ । 


: ଯଦି ସମାଜରେ କେବଳ ଅସ୍ଥିରତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯିବ ଓ 
ସେହି ଅସ୍ଥିରତାକୁ ବନ୍ଦ କରିବାକୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଉଦ୍ୟମ ନ କରନ୍ତି, ତେବେ 
ଦେଶର ପ୍ରଗଚି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରଗତି ନ ହେଲେ ସାହିଚ୍ୟ ବା 
କଳା ବା ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ସମାଜରେ 
ସତ୍‌ ସାହିତ୍ଯ ବା କଳାର ସଫଳ କୃତି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, ସେ ସମାଜରେ 
ଏକ ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ରହିଛି । 

ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନକୁ ପୃଥ୍ବୀର ଦେଶ ପରେ ଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଚି । 
ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଲୋକେ ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଦଳ ହାତରେ ଶାସନ କ୍ଷମତା 
ଦେଉଛନ୍ତି ସେମାନେ ଆଶା କରନ୍ତି ଯେ, ସେହି ଦଳ ଦେଶକୂ ଶଭ୍ତି ଓ 
ପ୍ରଗତି ଦେଇପାରିବ । ଏକ ନିଦଦିଷ୍ଠ ସମୟ ପାଇଁ ଦଳକୁ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଏ, 
ଯେ କି ଶାସନଗତ ସ୍ଥିରତା ଓ ପ୍ରଗତି ଆଣିପାରିବ । 


ଆମେ ଭାରତରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିସାରିଛୁ । କାରଣ 
ଏହି ପନ୍ଥା ଆମ ସମାଜର, ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଆମ ପରମ୍ପରାର । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ 
ଶାସନ ସହିତ ଆମର ଦୀର୍ଘ, ସମ୍ପର୍କରୁ ଆମର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହୋଇଛି ଯେ, 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ଭାରତ ନିମନ୍ତେ ଏକମାତ୍ର ଗ୍ରହଣୀୟ ପନ୍ଥା । 
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ସତ୍ଯ ହେଉଛି ଏକ, ସେହି ସତ୍ଯ ଲାଭ କରିବାକୁ ବହୁ ବାଟ ଅଛି । 
ଏକଂ ସଦ୍‌ ବିପ୍ରାଃ ବହୁଧା ବଦନ୍ତି” । ସଂସ୍କୃତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାରତ ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ବୈଦିକ ଯୁଗରୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛି । 

ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଭାରତୀୟମାନେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସାହିତ୍ଯ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥ୍‌ଲେ । ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଏପରି ଉଦାରଚା ଅନ୍ଯ 
କେଉଁ ଦେଶରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏପରିକି ଘୋର ନାସ୍ତିକମାନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଇଛି । ବର୍ବର ବୋଲି ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ କୁହାଯାଉଛି, ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତରେ ସେମାନଙ୍କର ମତକୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା । ଚଶ୍ଡାଳମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଅନେକେ ରଷି ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସତ୍ଯ ଦର୍ଶନ ଓ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


କିନ୍ଧ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ସତ୍ଯ ବହୂ କାଳ ପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । 
ରାଜାଙ୍କୁ ସମାଜ ଗ୍ରହଣ କରୂଥ୍‌ଲା, ଂଏକମ୍‌ ଏବ ଅଦ୍ରିତୀୟମ୍‌' ଭାବରେ । 
ତାଙ୍କର ସମାଲୋଚନା କରାଯାଇ ପାରୁ ନ ଥୁଲା । ସେ ବିଷ୍ପଙ୍କ ଅବତାର 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା, ନର ରୂପରେ ସେ ଭଗବାନ ବୋଲି ସମାଜରେ 
ଧାରଣା ଥୁଲା । କିନ୍ଧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ଆମର ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ 
ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି, ସେହି ସତ୍ଯକୁ ଆମେ ରାଜନୀତିରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିନେଲେ । 

ଏବେ ଶାସନ ସମ୍ପର୍କରେ ବହୁ ମତ ବା ବହୂ ପନ୍ଥା ସ୍ଵୀକୃତ । ବହୁ ଦଳ 
ଏହି ଶାସନର ସମ୍ପର୍କରେ ରିହିବେ, କିନ୍ଧ ଯେଉଁ ଗଣତାନ୍ତିକ ପନ୍ଥା ଆମେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛେ, ସେଥ୍‌ରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ରହିବା ଦରକାର । ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ଗ୍ରହଣ ନ 
କଲେ ଆମର ସମାଜ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯିବ । ସମାଜର କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ମନୁ ସୁତି ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଚଳାଇବା ନିମନ୍ତେ । 
ସେହିପରି ଆମର ସମ୍ଭିଧାନ ଆମ ଦେଶ ଚଳାଇବା ନିମନ୍ତେ ରଚିତ । ଏହା 
ଦ୍ବିତୀୟ ମନୁସୁତି । 

ସାହିତ୍ୟକମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଭାବରେ ନୁହେଁ, ଢଣେ ସମଧର୍ମୀ ହିସାବରେ 
ଏଥ୍‌ ନିମନ୍ତେ ଅନୁରୋଧ କରୁଛି । ଏପରି ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହେଉ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଶାସନ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ନ ଯିବେ । ବୁଵିଜୀବୀ ଓ 
ଶାସନ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଦୂରତ୍ସ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସହଯୋଗ ଓ ସମନ୍ସୟ 
ରକ୍ଷାକରି ଉଭୟ ଶାସକ ଓ ସାହିତ୍ଯକମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ । 
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ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କର ପରାମର୍ଶ ସବୁବେଳେ ଶାସନ ସ୍ଵାଗତ କରିବା ଉଚିତ । 
ବେଳେ ବେଳେ ସେମାନେ ଏକାଠି ବସି ମତ ବିନିମୟ କରିବା ଉଭୟଙ୍କ 
ସ୍ଵାର୍ଥର ଅନୁକୂଳ । 

ଏବେ ପୃଥ୍ବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ଭିତରେ ବିଦ୍ରେଷ ଲାଗିରହିଛି । ସମାଜରେ 
ବିଶ୍ଵଙ୍ଖଳା, ହିଂସା ଲାଗିରହିଛି । ଭାରତର ଆଚରିତ ଧର୍ମ ଓ ପରମ୍ପରା ହେଉଚି 
ସହନଶୀଳତା ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତା ।। ସେଥ୍‌ ନିମନ୍ତେ ଅନେକ ମହାପୂରୂଷ ଜୀବନ 
ଦାନ କରିଛନ୍ତି । ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଓ ବଳିଦାନ ଆମକୁ ସବ୍ରବେଳେ 
ମନେ ପକାଇ ଦେଉଥ୍‌ବ ଯେ, ଆମେ ଭାଇଭାଇ, ଆମେ ଏକ । 
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ପରିବେଶ ଓ ଆମେ 


ଆମ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ହେଉଚି ପରିବେଶମୂଳକ । ପରିବେଶ ବିନା ଆମ 
ସଂସ୍କୃତିର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରେନା । ପରିବେଶ କଥା ଚିନ୍ତା କଲାବେଳେ 
ଆମର ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଯାହାକୁ ଦେଖୁଚୁ ତାହାକୁହିଁ ଆମେ ପରିବେଶ ବୋଲି ବିଚାରୁଛୁ । 
ଆମ ପରିବେଶ ହେଉଚି ବାୟୁମଣ୍ଡଳ, ଜଳ, ଆକାଶ, ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଆଲୋକ । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଅତି ପ୍ରାଚୀନକାଳରୁ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ କଥା କଳ୍ପନା କରାଯାଇଚି । ଏ 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ହେଉଚି କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌ ତେଜସ୍‌, ମରୂତ୍‌ ଓ ବ୍ୟୋମ । ମଣିଷ 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତରୁ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଚି ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁପରେ ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତରେ ହିଁ 
ମିଶିଯାଉଚି । ତେଣୁ ଯଦି କେହି କହେ, “ମଣିଷର ପରିବେଶୁ"' ତେବେ 
ତାହା ଭୂଲ କଥା ହେବ । କାରଣ ମଣିଷର ପରିବେଶ ନୃହେଁ, ପରିବେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ମଣିଷ । ମଣିଷ ହେଉଚି ପରିବେଶର ସୃଷ୍ଟି । ତେଣୁ ପରିବେଶର 
ସୁରକ୍ଷା ମଣିଷର ପରମ କର୍ରବ୍ଯ । ମଣିଷ ଏହି ପରିବେଶକୁ ରକ୍ଷାକଟଚି ନ 
ପାରିଲେ ମାନବ ସମାଜ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପନ ହେବ । ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ 
ଆଘାତ ଆସିବ । 


ଏକ ବୈଦିକ ଶାନ୍ତିସୂଭ୍ତରେ ଅଛି — 

“ଦେଖଃ ଶାନ୍ତିଃ, ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଂ ଶାନ୍ତିଃ, ପୃଥ୍ବୀ ଶାନ୍ତିଃ, ଆପଃ ଶାନ୍ତିଃ, ଓଷଧୟଃ 
ଶାନ୍ତିଃ, ବନସ୍ତତୟଃ ଶାନ୍ତିଃ, ବିଶ୍ନେଦେବାଃ ଶାନ୍ତିଃ, ସର୍ବଂ ଶାନ୍ତିଃ, ଶାନ୍ତିରେବ 
ଶାନ୍ତିଃ ସା ମା ଶାନ୍ତିରେଧି ।” 4 

ଏଠାରେ ଦେ୍ଃ ଶାନ୍ତିଃ ଏବଂ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଂ ଶାନ୍ତିଃ ବୋଲି କୁହାଯାଇଚି । 
ଦ୍ୟୌଃର ଅର୍ଥ ଏଠାରେ ଲୋକ । ଯେପରି ଚନ୍ଦ୍ରଳୋକ, ମଙ୍ଗଳଲୋକ । ଦ୍ୟୌଃଶାନ୍ତିଃ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆକାଶରେ ଯେତେ ନକ୍ଷତ୍ର ଅଛନ୍ତି ସମସ୍ତେ ଶାନ୍ତିରେ ରହନ୍ତୁ । ଦ୍ୟୌ 
ଶବ୍ଦ ବେଦରେ କାହିଁକି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଟି, ତାହା ଆଜିର ତାରକା-ଯୁଦ୍ଧ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଚି । ଆମେରିକା ଯେଉଁସବୁ କୃତ୍ରିମ ଉପଗ୍ରହ 
ପ୍ରେରଣ କରିବ, ସେସବୁ ଉପଗ୍ରହକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା ସାମର୍ଥ୍ଯ ରୂଷର ଅଛି 
ବୋଲି ଦାବି କରାଯାଉଚି । ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଆଜି 
ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି କଥା କୁହାଯାଉଅଛି, ତାହା ଚତୁର୍ଦିଗରୁ ଯୁଦ୍ଧର ଆହ୍ବାନକୁ ବନ୍ଦ 
କରି ଦିଆଯାଇ ପାରିଲେହିଁ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ । ଅନ୍ତରୀକ୍ଷ, ବିଭିନ 
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ଗ୍ରହ ନକ୍ଷତ୍ରରେ ଶାନ୍ତି ନ ରହିଲେ ପୂଥ୍ବୀରେ ଶାଚ୍ରିରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଅନ୍ତରୀକ୍ଷଂ ଅର୍ଥ ଆକାଶ । ପୃଥ୍ବୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥ୍ବୀ । ସେହିପରି ଆପଃ 
ଶାର୍ତିଃ । ଜଳ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । କାରଣ ଜଳ ଦୂଷିତ ହେଲେ 
ପୃଥ୍ବୀ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଆଜି ସମୁଦ୍ର ଦୂଷିତ, ନଦୀ ଦୂଷିତ, ହ୍ରଦ ମଧ୍ଯ 
ଦୂଷିତ । ଯେଉଁ ଗଙ୍ଗାକୁ ଆମେ ପତିତପାବନୀ ଗଙ୍ଗା ବୋଲି କହୁ, ସେହି 
ଗଙ୍ଗା ମଧ୍ୟ ଆଜି ଦୂଷିତ । ତେଣୁ ରାଜୀବଗାନ୍ଧୀ ନିର୍ମଳଗଙ୍ଗା ଯୋଜନା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଆପଃ ଶାନ୍ତିଃ ଆବଶ୍ଯକ । ସେହିପରି ଓଷଧୟଃ ଶାନ୍ତିଃ 
ଓ ବନସ୍ପତୟଃ ଶାନ୍ତିଃ ବୋଲି କୁହାଯାଇଅଛି । ଅରଣ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ନ ହେଲେ ମଣିଷ ସମାଜ ବିପନ୍ନ ହୋଇଯିବ । କିନ୍ଧୁ ଆଜିକାଲି ଯେପରି 
ଭାବରେ ବୃକ୍ଷ ଭଚ୍ଛେଦ ଚାଲିଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଆଉ ଅରଣ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ ବା 
ବନ୍ୟଜନ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ରହିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଅରଣ୍ଯ ସଂରକ୍ଷଣ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଆମେ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ ମାତ୍ର ଦଶବର୍ଷ ବାକି ଅଛି । 
ସେତିକିବେଳକୁ ବିଶ୍ଵର ଜନସଂଖ୍ୟା ଛ'ଶହ କୋଟି ହେବା ସ୍ଥଳେ ଭାରତର ଜନସଂଖ୍ୟା 
ଏକଶହ କୋଟି ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବ ଏବଂ ବର୍ଉମାନ ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ରହୁଥ୍‌ବା ପ୍ରାକୃତିକ 
ସମ୍ବଳର ଦୁତ ଅବକ୍ଷୟ ହେବ । ସହରାଞ୍ଚଳ କିମ୍ବା ବସ୍ତି ଅଞ୍ଚଳରେ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧୁକ 
ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ବାସ କରିବେ । ସେମାନଙ୍କର କର୍ମସଂସ୍ଥାନର ସୁବିଧା କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଚାଷ ଉପଯୋଗୀ ଜମିର ସଂପ୍ରସାରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଧ୍‌କ 
ସଂଖ୍ୟାରେ କାରଖାନା ବସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହାଫଳରେ ଜଙ୍ଗଲ ସମ୍ପଦର କ୍ଷୟ 
ହେବ ଏବଂ ନୂଚନ ଶିନ୍ପବିକାଶ ଦାରା ପରିବେଶ ଅଧୁକ ଦୂଷିତ ହୋଇଯିବ । ଏ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମାଟି ମାଂ ସୀମିତ ସମ୍ବଳ ମଧ୍ଯରେ ତାର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣ 
ଚାହିଦା ପୂରଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ବର୍ରମାନଠାରୁ ଏହିଭଳି ସୁଚିନ୍ତିତ 
ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହାଦୁାରା ଜନସଂଖ୍ୟା ବୃଦି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏକ 
ସୁଖମୟ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥି ଚାହିଦା ପୂରଣ କରାଯାଇ ପାରିବ । 

ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା ସମ୍ପର୍କରେ ଜଣେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତ କବି କହିଛନ୍ତି — 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ହୁଏତ ଅତଳ ସାଗର ଗର୍ଭକୁ ରତ୍ନାଦି ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ 
ଯାଇପାରେ, କେହି ହୁଏତ ହିମାଳୟ ଶିଖର ଦେଶରେ ଆରୋହଣ କରିପାରେ, 
ଯୁଦ୍ଧରେ ତା'ର ଶତୁମାନଙ୍କୁ ପରାଜିତ କରିପାରେ, ବାଣିଜ୍ୟ, କୃଷି, ଶିଳ୍ପ ତଥା 
ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କଳା ଓ ହହସ୍ତଶିନ୍ତରେ ପାରଦର୍ଶିତା ଅର୍ଜନ କରିପାରେ, କିନ୍ତ କେହି 
ନିଜ କର୍ମ ଫଳର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତାକୁ ଏଡ଼ାଇଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । 
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ବୃହତ୍‌ ଧରଣର ବହୁ ବୈପ୍ଳବିକ ପରିବର୍ରନ ଆଜି ବିଶ୍ଵର ଉଭୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ଶିଳୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଦେଲେ ମଧ୍ୟ ଆମ ପରିବେଶର ନାହିଁ ନ ଥ୍ବା ଅଧୋଗତି 
ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସଂକ୍ରମଣ ଓ ପ୍ରଦୂଷଣର ମାତ୍ରା ବଢ଼ିଗଲା । କଞ୍ଚାମାଲରୁ 
ନିର୍ଗତ ଅଂଶ ଏବଂ ଶିନ୍ଥ କାରଖାନାର ଅଳିଆ ଆବର୍ଚ୍ନା, ସାର କିମ୍ବା କୀଟନାଶକ 
ଓିଷଧ ତଥା ବେତାର ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଦ୍ରବ୍ୟାଦି ଗଙ୍ଗା, ନୀଳ ଓ ରାଇନ୍‌ନଦୀ 
ଭଳି ବଡ଼ ବଡ଼ ନଦୀଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂଷିତ କରିଦେଉଚି । ବାୟୁମଣ୍ଡଳକ୍ର ବହୂ ବିଷାକ୍ତ 
ବାଷ୍ପ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଉଛି । ମାଟି ମାଂ ଉପରେ ଆମର ଚାହିଦା ଏତେ ବଢ଼ିଯାଇଛି 
ଯେ ସବ୍ରଜ ବୃକ୍ଷରାଜିର ଜୀବନ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ଧ୍ଵଂସ ହେଉଛି ଏବଂ ଏକର 
ଏକର ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଜମିରେ ଜଳାଭାବ ସମସ୍ୟା ଉପୂଜୂଛି । 


ଉଭୟ ବିକାଶଶୀଳ ଓ ବିକାଶୋନୁଖ୍ରୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କର ସୀମିତ 
ସମ୍ବଳକୁ ଦ୍ରତ ବେଗରେ କ୍ଷଯପ୍ରାପ୍ତ କରାଇ ନିଜକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗିନୋନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରରୂପେ 
ଦାବି କରୁଛନ୍ତି । ଇତିହାସରେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ସୃଷ୍ଟିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତିକି ସମ୍ବମକ ଉପଯୋଗ କରି ନ ଥୁଲେ, ଏବେ ତା'ଠାରୁ 
ଅଧ୍‌କ ସମ୍ବଳ ଉପଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକତାର ଯଥେଚ୍ଛା ଚାହିଦା ଥ୍‌ବା 
ତଥାକଥିତ ସଭ୍ଯ ଜଗତରେ ତୈଳ, ଖଣିଜ ଦ୍ରବ୍ଯ କାଠ ଓ ଜଙ୍ଗଲ ତଥା 
ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କଞ୍ଚାମାଲଗୁଡ଼ିକର ସୀମାତୀତ ଉପଯୋଗ ହେଉଅଛି । ଯତି ଏହି 
ସମ୍ବଳଗୁଡ଼ିକ ଶେଷ ହୋଇଯାଆନ୍ତାୟ ତେବେ ମାନବ ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ 
ପରିସମାପ୍ରି-ବିହୀନ ସମସ୍ଯା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଯାଆନ୍ତା । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ସମସ୍ତ ବିକାଶଶୀଳ 
ଓ ବିକାଶୋଡୁଖୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ ଦୋଷୀ । ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିକାଶଶାଳୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିକାଶଶାଳୀ ତଥା ଶିଳ୍ମୋନ୍ନତ ବୋଲି 
ଦାବି କରୁଥ୍‌ବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ହିଁ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ବେଶୀ ପରିମାଣରେ ଦାୟୀ । 
ଯାହାହେଉ, ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଜାଗରଣ ଆଜି ମାନବ ଜାତିର ଏକମାତ୍ର ଆଶା ଓ 
ଭରସା । ଏହାଦ୍ରାରା ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ଭାବେ ଆମ ଜୀବଜଗତର ପରିବେଶ ସୁରକ୍ଷା 
ହୋଇଯିବ । 


ବିଗତ ଚାଳିଶି ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଆମଦେଶରେ ଅତି ଦ୍ରତଗତିରେ ଜନସଂଖ୍ଯା 


ତଥା ବ୍ଯାପକ ଦାରିଦ୍ର୍ଯ ବୃଦି ପାଇଅଛି । ଶିଛ୍ତ ତଥା କୃଷିର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ 
ଆମ ପରିବେଶର ଅଧୋଗତି ମଧ୍ଯ ସେହିଭଳି ଦୁତଗତିରେ ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । 
ଜାଳେଣି କାଠ ପାଇଁ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଭାରତର ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ହେକୃର ଜଙ୍ଗଲ ନଷ୍ଟ 
ହେଉଚି । ଶିନ୍ଥ ଅଭିବୃଦି ଫଳରେ ସିମେଣ୍ଟ ସାର ଓ କାଗଜଶିଛ୍ଥ ପରି ଦୂଷିତ 


ପଦାର୍ଥ ସୃଷ୍ଟି କରୂଥ୍‌ବା ଶିନ୍ଥତକାରଖାନାମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ଯା ବୃଵି ପାଇଛି ଓ ଯାନ୍ତିକ 
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ଯାନସଂଖ୍ୟା ବୃଦି ଫଳରେ ଉଭୟ ନଗରାଞ୍ଚଳ ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ବାୟୁ ଓ 
ଜଳ ଦୂଷିତ ହେବା ଏକ ସମସ୍ଯା ହୋଇପଡ଼ିଟି । ସାର ଓ କୀଟିନାଶକ ଓଷଧର 
ପ୍ରୟୋଗ ବୃଦି ପାଇଲେ ମୃରିଜାର ପୋଷଣ କ୍ଷମତା ହ୍ଵାସ ହୋଇ ସମାଜର 
ଅପୂରଣୀୟ କ୍ଷତି ଘଟାଏ । ମ୍ୟାଲେରିଆ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଦିଗରେ ଡିଡିଟିର ବ୍ଯବହାର 
ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ୟ ଅନୁରୂପ କ୍ଷତି ହୁଏ । ଆବର୍ଜନା, ନର୍ଦମା ଜଳର ଅଣନିଷ୍ଠାସନ 
ଦ୍ବାରା ଆମେ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ରମବଵ୍ଧିଷ୍ଣ ଅସୁବିଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଚୁ । 
ଉଭୟ ବିକାଶ ଜନିତ ଓ ପାରିପାର୍ଶ୍ଧିକ ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥ୍୍‌ବାରୁ ପରିବେଶ 
ପ୍ରତି ଯେଉଁ ବିପଦ ଦେଖାଦେଇଟି, ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ଅର୍ଥନୈତିକ ଅଭିବୃଦି ତଥା 
କ୍ରମବ୍ବିଷ୍ଣ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଦୁତ ଶିଳ୍ଥାୟନ ସହିତ ପରିବେଶ ସଂରକ୍ଷଣକୁ 
କିପରି ସୁସଂଗତ କରାଯାଇପାରିବ, ତାହା ହେଉଚି ଆଜିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ¿ 

୧୯୭୨ ମସିହାରେ ସୁଇଡ଼େନ୍‌ର ଷ୍ଟକ୍ହୋମ୍‌ଠାରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ମ . ପରିବେଶ 
ସମ୍ମିଳନୀ ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା, ସେହି ସମ୍ମିଳନୀରେ ଯୋଗଦେଇଥ୍‌ବା 
ଶହେ ତେରଗୋଟି ଦେଶର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥୁଲେ ଭାରତର ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ 
ସ୍ବର୍ଗୀୟା ଶ୍ରୀମତୀ ଇନ୍ଦିରା ଗାଛି । ପରିବେଶ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ତାଙ୍କର କିପରି 
ଆଗ୍ରହ ଥୁଲା, ତାହା ତାଙ୍କର ସେହି ଷ୍ଟକ୍ହୋମ୍‌ଠାରେ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବା ଭାଷଣରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସେହି ସମୟରୁ ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଓ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ଯ 
ସରକାରଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ପରିବେଶର ସୁରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ବିଭିନ୍ନ ଆଇନ ପ୍ରଣୟନ 
କରି ତାହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଇବାରେ ସେ ଯଥେଷ୍ଟ ଧ୍ୟାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନର ନିର୍ଦେଶନାମାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କହାଯାଇଅଛି ଯେ ଆମର ଜଙ୍ଗଲ, 
ବଣ୍ଯଜନ୍ଧଛ ସମୁଦ୍ର ଓ ହଦ ଏହି ପରିବେଶର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟଜ । 
ପରିବେଶ ସଂରକ୍ଷଣ କରିବା ତଥା ପ୍ରଦୂଷଣକୁ ରୋକିବା ନିମନ୍ତେ ପଦକ୍ଷେପମାନ 
ପ୍ରବର୍ଗନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜଙ୍ଗଲ, ବନ୍ଯା ନିୟନ୍ତ୍ରଣୟ ଅକ୍ଷୟ ଶଭ୍ତି ଓ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ଜଳଯୋଗାଣ ନିମନ୍ତେ ଅଧ୍କ ପରିମାଣର ଅର୍ଥ ଯୋଗାଇଦେବା ସରକାରଙ୍କ 
ଦାୟିତ୍ଵ । ଜଙ୍ଗଲ ସୁରକ୍ଷା କରିବା ତଥା ଜାଜେଣି କାଠ ଓ ଗଡ଼ କାଠ ଅଛନ୍ଥ 
ପରିମାଣରେ ବ୍ୟବହାର କରିବା ହେଉଚି ଗୋଷ୍ଠୀ-ଜୀବନର ଦାୟିତ୍ଵ । ଭାରତପରି 
ଗୋଟିଏ ମହାନ୍‌ ଦେଶ ଯେଉଁଠି ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳର ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଥ୍‌ଲେହେଁ 
ଗୌରବମୟ ପରମ୍ପରା ଓ ଏତିହ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ହେଉଚି ସମସ୍ତ ଜୀବଜଗତ, 
ଉତ୍ତିଦ ଜଗତ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତ ପ୍ରତି ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଅନୁପମ ସ୍ତେହ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ । ସୁପ୍ରଶସ୍ତ ସାହିତ୍ୟ, ଚିତ୍ରକଳା, ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଓ ହସ୍ତକଳା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ 
କଲେ ଏହା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେବ ଯେ, ବୃକ୍ଷଲତା, ପ୍ରାଣୀ ଜଗତ, ବନ 
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ଗିରି, ନଦନଦୀ, ଗିରିରାଜି, ସାଗର ତଥା ପୂଥ୍ବୀକୁ ସର୍ବୋଜ୍ୃଷ୍ଟ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
ଓ ସବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଇଅଛି । 

ବୂକ୍ଷ ହେଉଚି ମଣିଷର ସବୁଠାରୁ ଉପକାରୀ ଓ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ । ଜୀବନଧାରଣ 
ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ଯକ ତିନୋଟି ଉପାଦେୟ ବସ୍ତୁ ¬ ଉତ୍ତମ ମୃରିକା, ନିର୍ମଳ ଜଳ 
ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ବାୟୁ କେବଳ ଜଙ୍ଗଲ ଦ୍ରାରାହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ସେହିପରି ଅମ୍ୃଜାନ 
ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷର ଆମକୂ ଦାନ । ବିଷ୍ପପୁରାଣରେ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷକୁ ଦଶଗୋଟି ପୁଅ 
ସହିତ ସମାନ କରାଯାଇଅଛି । ବୃକ୍ଷର ଏ ଦଶଟି ଦାନ ହେଲା ଅମ୍ଳଜାନ, 
ଜଳ, ମୃତିକା, ତାପ ବା ଶର୍ତି, ଖାଦ୍ଯ, ବସ୍ତର ଆଶ୍ରୟ, ଓିଷଧ, ଜାଳେଣି 
ଦ୍ରବ୍ୟ ଏବଂ ଛାୟା । ବୃକ୍ଷ ହେଉଛି ଭତଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାର୍ଦ୍ଧ ମୂରି । ‘ବିଷ୍ଣୁ ସହସ୍ରନାମ”ରେ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ବକ୍ଷ ଭାବରେ କଳ୍ପଥନା କରାଯାଇଅଛି ଚନ୍ୟଗ୍ରୋଧୋଦୁମ୍ବରୋଃଶ୍ପତ୍‌ଥଃ ।” 
ବିଷ୍ଣୁ ପ୍ରଳୟ ଜଳରେ ବଟପତ୍ରରେ ଶୟନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଗୌତମବୁଦ୍ଧ ଅଶ୍ନତ୍‌ଥବୁକ୍ଷ 
ମୂଳରେ ବୁଦ୍ଧତ୍ଧ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ଯତା ଅରଣ୍ଯଧର୍ମୀ । 
ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ଅରଣ୍ୟରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି । ଆରଣ୍ଯକ ଉପନିଷଦ, ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ବନବାସ, ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ଅରଣ୍ୟବାସ, କୃଷ୍ଣଙ୍କର ପ୍ରିୟନାମ ବନମାଳୀ — “ବସତି 
ବନେ ବନମାଳୀ”, ଏହିସବୁରୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମ ସହିତ ବୃକ୍ଷ ଓ 
ଚଙ୍ଗଲର ଓତପ୍ରୋତ ସମ୍ପର୍କ ବୁଝାଯିବ । 

ଯଦି ଜଙ୍ଗଲ ନ ରହିବ, ତା'ହେଲେ ଆମ ଦେଶର ସଭ୍ଯତା ଓ ସମାଜ 
ରହିବ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି ଜଙ୍ଗଲ ଲୋପ ପାଇ ମରୂଭୂମି ହୋଇଛି, ସେଠାରେ 
ସବ୍ର ଲୋକସମାଜ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଚି । କାରଣ ଜଙ୍ଗଲ ନ ରହିଲେ ବର୍ଷା 
ହେବ ନାହିଁ । ଜଳାଧାର ଶୁଖିଯିବ ଏବଂ ଦେଶ ମରୁଭୂମିରେ ପ୍ରରିଣତ ହେବ । 
ବୃକ୍ଷ ଆମକୁ ଖାଦ୍ୟ ଦେଉଟି, ବସ୍ତ୍ର ଦେଉଟି, ପାନୀୟ ଦେଉଚି, ବାସଗୃହ 
ଦେଉଚି ଓ ଓିଷଧ ଦେଉଚି । କପାଗଛରେ କପା ହେଲେ ସମସ୍ତେ ଲୁଗା 
ପିନ୍ଧନ୍ତି । ଫଳର ରସକୁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ପାନୀୟ ରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରୁଛନ୍ତି । 
ଗଛଗଣ୍ଡିରେ ଶେଣୀ, ରୂଅ, କବାଟ ଓ ଝରକା ହେଉଚି । ଆମେ ଯେଉଁ 
ନିଃଶ୍ବାସ ଗ୍ରହଣ କରୁଛେ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ଅମ୍ପଜାନ ଗହହିଁ ବିତରଣ 
କରୁଚି । ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଧାନ କଥା ହେଉଟି, ବଢ଼ି । ନଇର ସ୍ତୋତକୁ 
ଗଛହିଁ ପ୍ରତିରୋଧ କରେ ଏବଂ ଯଦି ଗଛ ରହିବ ନାହିଁ, ତାଂହେଲେ ବିନା 
ବାଧାରେ ନଦୀର ପାଣି ବଢ଼ି ହୋଇ ଆସିବ । ମାଟି ଧୋଇ ହୋଇ ଆସି 
ନଦୀଶଯ୍ୟା ଉପରେ ପଡ଼ି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ନଦୀଶଯ୍ୟା ଉଚ୍ଚ ହୋଇଯିବ । ନଦୀଶଯ୍ୟା 
ଉଚ୍ଚ ହୋଇଗଲେ ବଢ଼ିପାଣି ଆହୁରି ଜୋର୍‌ରେ ଆସି ନଦୀକୂଳରେ ଥବା ଗାଆଁଗଷ୍ଡା 
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ଧୋଇ ନେଇଯିବ । ଗଛ ଦ୍ଵାରା ବାତ୍ଯାର ପ୍ରକୋପ କମିଯାଇଥାଏ । ଥରେ 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ଏକ ବାତ୍ୟା-ବିପନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଗଲାବେଳେ ମୁଁ ଦେଖିଲି 
ଯେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସବୁ ଘରର ଛାତ ଉଡ଼ିଯାଇଥ୍‌ଲା ବା କାନ ପଡ଼ିଯାଇଥ୍‌ଲା । 
କିନ୍ଧ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ଆଠ ଦଶୋଟି ଘର ରକ୍ଷା ପାଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ତା'ର 
କାରଣ, ଏ ଘର ଆଗରେ ଥୁଲା କୋଡ଼ିଏ ପଚିଶଟି ଝାରଉଁଗଛ, ଯାହା ପବନର 
ଦାଉରୂ ଘରଗୁଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିଦେଇଥ୍‌ଲା । ଆଉ ଥରେ ପ୍ରବଳ ବନ୍ୟାରେ 
ଭୂବନେଶ୍ବର ପାଷ୍ଵରେ ଭାରତୀପୂର ବୋଲି ଗୋଟିଏ ଗାଁ ଧୋଇ ହୋଇଯାଇଥୁ୍‌ଲା । 
ମୁଁ ସେ ଗାଁକୁ ବନ୍ୟା ପରେ ପରେ ଯାଇଥ୍‌ଲି । ଯେଉଁଠି ବସତି ଥୁଲା, 
ସେଠାରେ ଘରଦ୍ଧାର ସବୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ଯେଉଁଠି ଘର ଥୁଲା, 
ସେଠି ପୋଖରୀ, ଦଶ ପନ୍ଦର ଫୁଟ ପାଣି । କିନ୍ଧ ଗୋଟିଏ ଲୋକର ଘର 
ସେଠାରେ ଗଛ ଯୋଗୁଁ ରହିଯାଇଥ୍‌ଲା । ତା'ର କାରଣ ହେଉଚି, ଜଳସ୍ତୋତ 
ଯେତେବେଳେ ଆସିଲା, ଗହଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ପ୍ରତିରୋଧ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରତିରୋଧ ଫଳରେ ଘରଟି ରକ୍ଷା ପାଇଯାଇଥୁଲା । ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଗଛ ପ୍ରତି 
ଆମ ପୁରାଣରେ, ଆମ କାବ୍ୟରେ ଏବଂ ଆମ ସାହିତ୍ଯରେ ଏତେ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
କରାଯାଇଛି । 


ଜଙ୍ଗଲ ଏବଂ ଗଛ କାଟିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ କ୍ଷତି ହୁଏ ତାହା 
ଅପୂରଣୀୟ । ଇତିହାସରେ ଦିନେ ଏହିପରି ବହୁ ଦେଶ ଥୁଲା, ଯାହା ଧନ -ସମ୍ପଦରେ 
ଭରପୂର ଥଅ୍ଲା ଓ ଯାହାର ଉନ୍ନତ ସଭ୍ଯତା ଧରାପୃଷ୍ଠକୁ ମଣ୍ଡିତ କରିଥଲା । 
କିନ୍ଧ ଗଛ ଓ ଜଙ୍ଗଲ ନଷ୍ଟ ହେବା ଦ୍ଵାରା କାଳକ୍ରମେ ମୃରିକା କ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା 
ଏବଂ ଜମି ଅନୁର୍ବର ହୋଇଗଲା ଓ ଶେଷରେ ସେ ସବୁ ଦେଶ ମରୁଭୂମିରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ତା'ର ସଭ୍ୟତା ମଧ୍ଯ ଧରାପୃଷ୍ଠରୁ ଲୂଚିଗଲା । ଜଙ୍ଗଲ 
ନଷ୍ଟ ହେବା ଦ୍ଵାରା କେବଳ ମୃରିକା କ୍ଷୟ ବା ବର୍ଷା କମିଯାଏ ନାହିଁ, ନଦୀମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରବଳ ବନ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ବହୁ କ୍ଷତି ଘଟେ । 


ଏ ସମସ୍ତ ବୁଝି ମଧ୍ୟ ଆମର ଅରଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆମର 
ଜାଳେଣି କାଠ ଓ ଘର ତୋଳିବା ପାଇଁ କାଠ ଓ ବହୁ ଜଙ୍ଗଲଜାତ ଦ୍ରବ୍ଯ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ ବ୍ୟାପକ ବୃକ୍ଷରୋପଣ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଦ୍ବାରା ଯଦି ଜନସାଧାରଣଙ୍କର 
ଏ ଆବଶ୍ଯକତା ମେଣ୍ଟାଯାଇପାରେ, ତା'ହେଲେ ଅରଣ୍ୟ ସମ୍ପଦ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ରହିପାରିବ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କିଛି 
ଜମି ରଖାଯାଇ ବୃକ୍ଷରୋପଣ କରାଯାଉଅଛି । ଏହାର ଅନ୍ଯ ନାମ ହେଉଛି, 
ସମାଜ ପାଇଁ ନୂତନ ଜଙ୍ଗଲ ସୃଷ୍ଟି । ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବୃକ୍ଷ ଲଗାଇବା 
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ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ କରାଯାଉଅଛି । ସ୍କୁଲରେ ପଢ଼ୁଥ୍‌ବା ଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
“ପ୍ରିଲାଟିଏ ଗଛଟିଏ” କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ଗଛପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଉଛି । 
ବିଂଶସୂତ୍ରୀ ଯୋଜନାରେ ମଧ୍ଯ ଜଙ୍ଗଲସୃଷ୍ଟି ନିମନ୍ତେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ରଖାଯାଇଅଛି 
ଓ କାଠକୁ ନ ଢାଳି ଅନ୍ଯ ବାଟରେ, ଯଥା ¬ ଗୋବର ଗ୍ଯାସ, ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣ 
ଚୁଲା ଇତ୍ଯାଦି ଉପାୟରେ ଲୋକର ଜାଳେଣି ଚାହିଦା ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ରଖାଯାଉଛି । 


4 ଓଡ଼ିଶାରେ ଜଳ ସମସ୍ଯା ହେଉଚି ଆମର ଜୀବନ-ମରଣର ସମସ୍ୟା । 
ବଢ଼ି, ମରୂଡ଼ି ଓ ବାତ୍ଯାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ଜଙ୍ଗଲସ୍ଷ୍ଟି ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ସ୍ଥାୟୀ 
ପନ୍ଥା ନାହିଁ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାର ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ 
ସୃଷ୍ଟି ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁଠି ଶାଳ ଓ ଅନ୍ଯ ଜଙ୍ଗଲ କ୍ଷୟ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି, ତା'ର ଚତୁଦଦିଗରେ ପରିଖା ଖୋଳାଯାଇ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଅଛି । ରାସ୍ତାର ଦୁଇ କଡ଼ରେ ସୁରକ୍ଷିତ ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ ଯୋଜନା 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଇଅଛି । ଯେଉଁଠି ସରକାରୀ ଜମି ଖାଲି ରହିଅଛି, ସେଠାରେ 
ଓ ପାହାଡ଼ ତଳ ଖାଲି ଜମିରେ ବୃକ୍ଷ ରୋପଣର ବ୍ୟବସ୍ତା କରାଯାଇଅଛି । 


କିନ୍ଧ ସବୁ ଯୋଜନା ନିର୍ଭର କରେ ଜନ-ସହଯୋଗ ଉପରେ । ଲୋକଙ୍କର 
ସହଯୋଗ ନ ରହିଲେ ଯେତେ ଆଇନ କଲେ ବା ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲେ 
ମଧ୍ୟ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସଫଳ ହେବନାହିଁ । ତେଣୁ ବନ ମହୋତ୍ସବ ପରି 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଗଣ ମହୋତ୍ସବରେ ପରିଣତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେପରି କି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିଶୁ, ମହିଳା, ଚାଷୀ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ସମସ୍ତେ ଏଥ୍‌ରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରିପାରିବେ । ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗଛ ଇଗାଇ ନିଜେ ତା'ର ଫଳ 
ଭୋଗ କରିପାରିବେ ଓ ଚାରିଆଡ଼େ ଉଦ୍ୟାନ ଉପବନ ଓ ଘନ ଅରଣ୍ୟ ସୃଷ୍ଷି 
କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇପାରିବେ । 


ସରକାରଙ୍କର ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରକଛ ସହିତ ଜନ-ମାନସ ସହଯୋଗ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିଲେ 
ପ୍ରାଣୀ ତଥା ଭତ୍ତିଦ ଜଗତରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ଧଳନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ, ଯାହା 
ଫଳରେ ସଚରାଚର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର 
ଉନ୍ନତି କରିପାରିବ । 

ବନ୍ଯଜନ୍ତୁ ସୁରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତବର୍ଷର ମହାନ୍‌ ଦାୟିତ୍ଵ ରହିଛି । ଆମ 
ଦେଶରେ ବହୁ ପ୍ରକାର ବନ୍ଯଜନ୍ଧୁ ଥୁଲେ । ମାତ୍ର ଏବେ ସେମାନେ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ । 
ଚିତାବାଘ ଦିନେ ବହୁପରିମାଣରେ ଆମ ଦେଶର ଜଙ୍ଗଲରେ ଥୁଲେ । ବରଁମାନ 
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ଚିତାବାଘ ଆମ ଦେଶରୁ ପ୍ରାୟ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଗଲେଣି । ୧୯୭୧-୭୨ ମସିହାରେ 
ତିଆରି କରାଯାଇଥ୍‌ବା ବନ୍ଯଜନ୍ଧ ତାଲିକାରେ ଚିତାବାଘର ନାମ ଥୁଲା । କିନ୍ତ 
ଏବେ ସେମାନେ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ । ଆଫ୍ରିକାରୁ ଚିତା ଆଣି ଆମ ଦେଶରେ ରଖିବାପାଇଁ 
ଯେତେ ଉଦ୍ଯମ ହେଉଚି, ତାହା ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ସଫଳ ହେଉ ନାହିଁ । ସେହିଭଳି 
ଗଣ୍ଡା ଏବେ ଅତିଶୟ ବିରଳ । ଭାରତର ମାତ୍ର ଦ୍ରଇଟି ରାଜ୍ୟ ଆସାମ ଓ 
ପଶ୍ଚିମ ବଙ୍ଗଳାରେ ଏମାନେ ଅଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟତ୍ର ଗଣ୍ଡାମାନେ ଦେଖାଯାଉ ନାହାନ୍ତି । 
The Guat Indian Bustand ନାମକ ପକ୍ଷୀ ଭାରତର ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ଥ୍‌୍ଲେ । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ । ଏକଦା ଏଇ ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ଶିକାର କରିବାପାଇଁ ଆରବ 
ଦେଶରୁ ଧନୀ ସୌଦାଗର ଓ ରାଜାମାନେ ଭାରତ ଆସୁଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ଏବେ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ । ରାଜସ୍ଥାନ ମରୂଭୂମିରେ ସେମାନେ ଏବେ ବି ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳନ୍ତି । ଶିକାର ବନ୍ଦ କରିବା ପରେ ଏହି ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ବଂଶବୃଦ୍ଧି ଘଟିଛି । 
ସେଇଭଳି ସଂପ୍ରତି ହାତୀ ମଧ୍ୟ ଭାରତର ଅନେକ ଜଙ୍ଗଲରେ ନାହାନ୍ତି । ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ 
ତଥା ଆନ୍୍ରପ୍ରଦେଶରେ ବର୍ଁମାନ ହାତୀ ବିରଳ । 


ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜର ସୃଷ୍ଟି ବନ୍ଯଜନ୍ଧୁମାନଙ୍କଠାରୁ । ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭରୁ ମଣିଷସ୍‌ଷ୍ଷି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରମିକ ବିବର୍ରନର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଚି ଦଶାବତାରରେ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁ 
ଜନ୍ଧମଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଅଛି । ମସ୍ସ୍ୟ, କଚ୍ଛପ, ବରାହ ଓ ନୂସିଂହ 
ଅବତାର ପ୍ରାଣିଜଗତର ବିନାଶର ପ୍ରତୀକ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଏବେ ମସ୍ତ୍ଯ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅବସ୍ଥା ସଙ୍କଟାପନ୍ନ । ସାଧାରଣତଃ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକମାନେ 
ଆମିଷଭୋଜୀ । ତେଣୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ କରି ଜଣେ ସଂସ୍କୃତକବି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବିତ୍ତଙ୍କର 
ଆଦ୍ଯ ଅବତାରଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ମଳୀୟମାନେ ଖାଇଯିବାରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକରିବା ପାଇଁ 
'ନରସିଂହଃ ବନଂ ଗତଃ”” ¬ ନୂସିଂହ ବନକୁ ପଳାଇଲେ । କିନ୍ଧ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ଯକୁ 
ଯାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ନିରାପଦ ନୃହନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଜୀବନ ସଙ୍କଟାପନ୍ନ । ଅରଣ୍ଯ 
ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କୁ ଖୋଜି ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣନାଶ ପାଇଁ ଅହରହ ଉଦ୍ଯମ ଚାଲିଚି । 
ଏକଦା ଶିକାର କରିବା କେବଳ ରାଜାଙ୍କର ଅଧ୍‌କାର ଥୁଲା । ଶିକାର ଥୁଲା 
ପୌରୁଷର ଲକ୍ଷଣ । ସଂସ୍କୃତରେ କୁହାଯାଇଅଛି, “କରିଣଂ ମୁକ୍ତା ଫଲାୟ ହରିଣଂ 
ପଇାୟ ସିଂହଂ ନିହନ୍ତି ଭୂଜବିକ୍ରମଦର୍ଶନାୟ — 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ହାତୀକୁ ଗଜ୍ଚମୁକ୍ତାପାଇଁ ମାରିହେବ, ହରିଣକୁ ତା'ର କୋମଳ ମାଂସ 
ପାଇଁ, କିନ୍ତୁ ସିଂହକୁ ନିଜର ଭୂଜବିକ୍ରମ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ମାରିହେବ । 
ଆଗକାଳରେ ଆଗ୍ରେୟାସ୍ତ୍ ଉଦ୍ଭାବିତ ହୋଇ ନ ଥ୍‌ବାରୁ ରାଜାମାନେ ଧନୁଶରରେ 
ଶିକାର କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରୀ ବିଶେଷ କ୍ଷତି ହେଉ ନଥୁଲା । ଆଗ୍ଟେୟାସ୍ତର 
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ଉତ୍ତାବନ ହେବା ପରେ ଇଂରେଜ ସାହେବମାନେ ଏହି ସଂସ୍କାରକୁ ମାନି ନେଇଥ୍‌ଲେ । 
କିନ୍ଧ ଧନୂୁଶର ବଦଳରେ ସେମାନେ ବନ୍ଦୁକ ଓ ଗୁଳି ବ୍ଯବହାର କଲେ । 
ଏହି ଶତାଦ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭରୁ ଆଗ୍ଟେୟାସ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ଯେତେବେଳେ ଶିକାର ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା, ସେତେବେଳେ ବନ୍ଯଜନ୍ଧମାନେ ପ୍ରାୟ ଶେଷ ହେବାପାଇଁ ବସିଲେ । 
ଭରତପୂରରେ ଲୋକେ ଗୋଟିଏ ଦିନରେ ଚାରିହଜାର ପକ୍ଷୀ ଶିକାର କରିଥ୍‌ଲେ । 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଠ କଲା ପରି ବାଘମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରି ଦିଆଯାଇଚି । 
ଏକଦା ଭାରତରେ ଚାଳିଶ ହଜାର ବାଘ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସଂପ୍ରତି ଆମ ଦେଶରେ 
ଦୁଇ ତିନି ହଜାର ବାଘ ଅଛନ୍ତି । ବହୁ କଷ୍ଟରେ ଏମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରାଯାଇଅଛି । 
ସେହିଭଳି ହାତୀମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ଯା ଦୃତଭାବରେ ହ୍ରାସ ପାଉଅଛି । ଜଙ୍ଗଲର 
ସୁରକ୍ଷା ନ ହେଲେ ବନ୍ଯଜନ୍ଧମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା କେବେହେଲେ ସମ୍ଭବ ନୂର୍ହେଁ । 
ଆମେ ଯଦି ବନ୍ଯଜନଧମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ତପ୍ୂର ନ ହେଉ, ଜଙ୍ଗଲ 
ଆଇନ ଦୃଢ଼ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ନ କରୁ, ତା”ହେଲେ ବନ୍ଯସମ୍ପଦ ସଂରକ୍ଷଣ 
ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । 


ଜୀବଜନ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତି ମଣିଷଜୀବନର ସାଥୀ । ମଣିଷ ଯେପରି ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ 
କରେ ଓ ଦୂଃଖରେ ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇପଡ଼େ, ପଶୁପକ୍ଷୀମାନେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି 
ସୁଖବେଳେ ଆନନ୍ଦରେ ନାଚିଉଠନ୍ତି ଓ ଦୁଃଖରେ ଅଶ୍ରକାତର ହୋଇ ମ୍ରିୟମାଣ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ମଣିଷ ଯେପରି ସଂଘବଦ୍ଧ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ, ପଶୂପକ୍ଷୀମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ଆକ୍ରମଣରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଲାଗି ସଂଘବଦ୍ଧ ଜୀବନ ଯାପନ 
କରନ୍ତି । ବିଷ୍ପଶର୍ମାଙ୍କର ହିତୋପଦେଶ ଓ ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର କାହାଣୀ କେବଳ ପଶୂପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର 
କାହାଣୀରେ ଭରପୂର । ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ମୁଖରେ ଭାଷା ଫୁଟାଇ ରାଜପୂତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ରାଜନୀତି, ଧର୍ମନୀତି ଓ ସମାଜନୀତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଅଛି । 
ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଛଳରେ କଥା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଯାହା ଲେଖାଯାଇଛି, 
ତାହା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ଉପକୃତ ହୋଇଅଛି । ମହାକବି କାଳିଦାସ ତାଙ୍କର 
ଶକୁନ୍ତଳା କାବ୍ୟରେ ଶକୂନ୍ତଳାଙ୍କୁ ଜୀବନ ଯାପନ, ସନ୍ତାନ ପାଳନ ଓ ଦାମ୍ପତ୍ଯ 
ଜୀବନ ସମ୍ପର୍କରେ କଣ୍ଠମୁନି ଯେଉଁସବୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ସବୁ ଆଶ୍ରମରେ 
ଥବା ବୃକ୍ଷଲତା ଓ ପଶୂପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଛଳରେ କୁହାଯାଇଛି । ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ସ୍ଵରକୁ 
ଆଧାର କରି ସଙ୍ଗୀତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଚି । ସାତୋଟି ସ୍ଵର ମଧ୍ଯରୁ ପଞ୍ଚମ ସ୍ଵରଟି 
କୋକିଳର ଏବଂ ଅନ୍ଯ ସ୍ଵର ମଧ୍ୟରେ ଗଜ ଓ ମୟୂରର ସ୍ଵର ରହିଅଛି । 
ଏହି ସପ୍ରସ୍ଵର ମଧ୍ୟରେ ସବୁ ସଙ୍ଗୀତ ଆଧାରିତ ଓ ସୀମିତ । ଓଡ଼ିଶାର ବହୂ 
ମନ୍ଦିରର କଳା-ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ପଶ୍ରପକ୍ଷୀଙ୍କର ଚିତ୍ର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 
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କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଏ ବିଷୟରେ ତପ୍ତର ଅଛନ୍ତି । 
ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାରେ କୃଷ୍ଣସାର ମୃଗକୁ ସୁରକ୍ଷା କରାଯାଉଅଛି । ଫଳରେ କୃଷ୍ଣସାର 
ମୃଗଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବହୃତ ବୃଦି ପାଇଗଲାଣି ଏବଂ ଏହା ଏକ ସମସ୍ଯା ହେଲାଣି । 
ସେମାନଙ୍କୁ କିପରି ଭାବରେ ରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ବନ୍ୟଜନ୍ତୁ 
ବିଭାଗ ସେ ଜଙ୍ଗଲର କୃଷ୍ଣସାରମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ୟତ୍ର ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଉଛନ୍ତି । କିଚଧ ଏ ପ୍ରସ୍ତାବରେ ସେଠାରେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ 
ପ୍ବମ୍ମତ ହେଉ ନାହାନ୍ତି । ବନ୍ଯଜନ୍ଧୁ କୃଷ୍ଣସାରଙ୍କ ପ୍ରତି ସେ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଜିଭଳି ଅଗାଧ ପ୍ରାତି ଓ ନିବିଡ଼ ମମତା ରହିଚି, ତାହା ଏଥ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚିତ 
ହୁଏ । ଏକଦା ଭୂବନେଶ୍ବର ନିକଟରେ ଚନ୍ଦକା ଅଞ୍ଚଳ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ ହୋଇ 
ରହିଥ୍ଲା ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ହାତୀମାନେ ଥୁଲେ । କାଳକ୍ରମେ ତାହା ସଫା ହୋଇଯିବାରୁ 
ସରକାର ଚନ୍ଦକା ଜଙ୍ଗଲର ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ହାତୀ ଅଭୟାରଣ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ । ବର୍ଗମାନ ଚନ୍ଦକା ପୁଣି ଏକ ଘନ ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲାଣି । 
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ସମସାମଯିକ ଭାରତୀଯ ରାଜନୀତିରେ ଶ୍ରୀଜାନଜୀବଲ୍ଲୁଭ ପଟ୍ଟନାୟକ ଏଜ ସ୍ପରିଟିତ 
ବ୍ୟକ୍ଧିତଧ । ସତୁରି ଦଶକର ଆଦ୍ୟଭାଗରେ ସେ ସଵ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଶ୍ରୀମତୀ 
ଇତ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମନ୍ତ୍ରିମଶ୍ଡନରେ କେନ୍ଦ୍ର ସରଜାରଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ମନ୍ତ୍ରଣାଳୟର ଦାୟି ଦକ୍ଷତାର ସହିତ 
ନିର୍ବାହ କରିଥଲେ । ୧୯୮୦ରେ ଓଡ଼ିଶାର ମୃଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଆସନ ଅନ୍ତ କରି ଏକାଦିକ୍ରମେ 
ନ'ଚର୍ଷରୁ ଉରବଜାଳ ରାଜ୍ୟ ଶାସନର ନେତୃତ ନେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାକୁ ରାଜନୀତିକ 
ଅସ୍ଥିରତାରୁ ମୁସ୍ତ କରି ଏକ ସ୍ଥିର ଓ ଦକ୍ଷ ସରଜାର ପ୍ରଦାନ ଭରିଥ୍‌ରେ । ତୃତୀୟଥର ପାଇଁ 
୧୯୯୫ରେ ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତିତ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ଏଢରକମ ଇତିହାସ ସୃଷ୍ି କରିଛନ୍ତି | 

କିଚୁ ଶ୍ରୀ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ପ୍ରତିଭା କେବଳ ତାଙ୍କର ରାଜନୀତିକ ବିଚକ୍ଷଣତାରେ ସୀମାବଦ୍ଧ 
ନୁହେଁ; ଅପରିସୀମ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଭାର ବ୍ୟାପ୍ତି ଓ ବିସ୍ତୃତି । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତିଭାର ଏକତ୍ରାବସ୍ଥାନ ତାଙ୍କୁ 
ଏକ ବିରଳ ବ୍ୟଭ୍ତିନ୍ନରେ ପରିଣତ ଜରିଛି । ସେ ଏକାଧାରରେ ଜଣେ ଦୂରଦ୍ରଷ୍ଟା ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିସ୍ତ, 
ଦକ୍ଷ ପ୍ରଶାସଜ, ପ୍ରବୀଣ ସ୍ବାମ୍ବାଦିକ, ବାଗୀ, ସୁସାହିତ୍ଯକ ଓ ଜନପ୍ରିୟ ନେତା । 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଅବଦାନ ଅତୂନନୀୟ । ଏଯାବତ୍‌ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର ଦଶଖଣ୍ଡି ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇସାରିଛି । ତାଙ୍କର କବିତା ସଙ୍କଳନ 'ସିନ୍ଧ 
ଉପତ୍ୟକା” ବିଭିନ୍ନ ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦିତ ହୋଇ ପାଠଟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୂତ 
ହୋଇଛି । ସଂସ୍କୃତ କବି ଭର୍ଚ୍ଚହରିଙ୍କ 'ଶତକତ୍ରୟ'ର ଅନୁବାଦକ ଶ୍ରୀ ପଟ୍ଟନାୟକ ଉନନଷ୍ଠ ଅନୁବାଦ 
ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ଦ୍ଵାରା ପୂରସ୍କୃତ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରୀ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଆଗ୍ରହ ଉତ୍ତେଖନୀୟ । ସଂସ୍କୃତରେ ସେ 
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